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EDITORIAL 


Les Réformateurs du xvi® siécle ont combattu le bon combat de la 
catholicité évangélique sur deux fronts : le front romain et le front illuministe. 
A leur droite, ils livraient une guerre de position, face aux bastions immo- 
biles de ’Eglise papiste. A leur gauche (si l’on peut dire, car elles surgissaient 
de partout), ils poursuivaient, dans une inlassable guerre de mouvement, 
les innombrables guérillas des phrénétiques de toute inspiration : anabap- 
tistes, Schwdadrmer, « spirituels ». 

Depuis quatre siécles, le front de droite tient et nous nous sentons res- 
ponsables, 4 Verbum caro, de le faire tenir autant qu’il est en nous. L’article 
de notre collaborateur Max Thurian a propos de la malheureuse Assomption 
a montré avec quelles armes et dans quel esprit nous entendons étre présents 
dans ce secteur-la 1. 

Il faut bien constater, hélas, que le front de gauche a cédé. Passionnée, 
cauteleuse, filtrante, l’invasion illuministe a submergé de larges portions du 
protestantisme réformé, pour ne parler que de lui. Alors que le raidissement 
posttridentin, toujours plus accentué, nous a rendus toujours plus vigilants, 
la souplesse insinuante des « spirituels » nous a désemparés. C’est un sauve- 
qui-peut général, sur ce front-l4. Nous sommes pris de vitesse par la sur- 
enchére toujours plus hardie d’un pentecétisme larvé et qui bient6t n’en 
doutons pas, lévera le masque. 

La Réforme, le nom le dit, doit réformer l’Eglise, la doctrine, la morale. 
S’agit-il encore de Réforme quand |’Eglise elle-méme est ravalée au rang 
d’événement pur, instantané et provisoire, la doctrine 4 quelque glossolalie 
existentialiste, la morale 4 une « attitude » pure, ne comportant ni contenu, 
ni obligations ? S’agit-il de Réforme quand la révélation de Dieu est arrachée 


1 Cf. Verbum Caro, Vol. V, N° 17, p. 2-50. 








2 EDITORIAL 


au temps — au temps de jadis comme au temps d’aujourd’hui — et réduite 
a quelque éternité ondoyante et insaisissable ? S’agit-il de Réforme quand 
les ministres du Seigneur eux-mémes se mettent a douter de leur ministére, 
comme s’ils ne le tenaient pas de Dieu lui-méme, jusque dans la forme 
visible (prédication et administration des sacrements) que Dieu lui a donnée ? 
S’agit-il de Réforme, quand on se met 4 emboiter allégrement le pas avec les 
émules modernes des anciens sectaires, marcionites, montanistes, dona- 
tistes et cathares, dont les confessions protestantes avaient toutes reconnu 
et confirmé l’hérésie ? 

Le romanisme est une tentation, certes, mais une tentation sans masque. 
L’illuminisme n’est méme plus une tentation pour beaucoup de protestants 
contemporains. C’est dire 4 quel point il est redoutable. 

On n’attendra pas d’un éditorial qu’il développe, qu’il explique, qu’il 
cite. Il lui suffit de convoquer. 


JEAN-Lou1s LEUBA 


Ce numéro est le premier de notre sixiéme année. Que nos fidéles lecteurs 
veuillent bien ne pas nous tenir rigueur de sa parution tardive et songer que, 
si les taches pastorales sont cause de ce retard, elles sont aussi, dés l’origine, le 
catalyseur de notre effort théologique. 

Notre revue ne bénéficie d’aucun appui officiel. Malgré la hausse des prix, 
la cotisation d’abonnement, cette année encore, ne sera pas augmentée. Tous 
ceux qui approuvent notre propos tiendroni, en se réabonnant et en trouvant de 
nouveaux abonnés, a nous permettre de lui donner la plus large audience. 








CATHOLICISME REFORME 


Ces pages voudraient indiquer briévement quelle conception nous faire 
du protestantisme pour lui permettre de recouvrer un caractére vraiment 
cecuménique, qui facilite son intégration, le jour ot Dieu le voudra, a l’Eglise 
universelle enfin restaurée dans son unité visible. 

Au reste, tant que cette réunion des diverses Eglises n’est pas encore 
possible, n’est-ce pas déja d’une grande valeur cecuménique que, tout en 
restant chacune parfaitement fidéle 4 ses origines et a ses principes, elles 
présentent entre e'les le plus de parailélismes possible, qui leur conférent 
déja un certain air de parenté et leur aident a se reconnaitre l’une I’autre, a 
se trouver moins dépaysées l’une chez l’autre, 4 se sentir plus en confiance 
l'une avec l’autre, ce qui est la premiére condition de leur éventuel retour a 
l’unité ? Par exemple, le renouveau biblique dans d’importantes zones du 
catholicisme romain, et le redressement liturgique dans l’ensemble du 
protestantisme ne contribuent-ils pas, de la facon la plus heureuse, a ce que 
nous nous sentions moins étrangers les uns aux autres ? 

Pour éviter d’emblée tout malentendu en parlant d’un « catholicisme 
réformé », je voudrais commencer par corriger une erreur courante : quand, 
dans nos pays, nous disons « catholicisme », nous pensons toujours et exclu- 
sivement au romanisme. Dans nos contrées, en effet, il représente presque 
la seule forme de catholicisme que nous ayons sous les yeux, |’Eglise vieille- 
catholique constituant une si petite minorité que beaucoup parmi nous 
lignorent. Or, c’est le grand service que nous rend l’existence de l’angli- 
canisme, de l’orthodoxie orientale et du vieux-catholicisme dans les pays 
ou il forme un élément beaucoup plus important que dans le nétre: c’est 
de nous apprendre 4 dissocier ces deux notions de «catholicisme » et de 
«romanisme » !. L’Eglise du pape est une Eglise catholique parmi plusieurs 
autres et, quand nous parlons d’elle, il nous faut prendre l’habitude de dire 
«lEglise romaine », ou « catholique-romaine », ou encore «1’Eglise latine » 
par rapport a l’Eglise grecque d’Orient. Car l’appeler l’Eglise catholique tout 
court, c’est céder 4 son propre point de vue, c’est adopter implicitement une 
thése qui ne peut et ne doit pas étre la nétre. J’irai méme jusqu’a dire que 
la notion de « catholicisme » s’oppose a celle de « romanisme » dans la mesure 
ou celle-ci est synonyme d’exclusivisme. Cela me semble précisément la 
contradiction interne dont souffre le catholicisme romain, et dont on voit 
sans cesse des symptémes dans ses luttes intestines: de se prétendre a la 
fois « catholique », c’est-a-dire universel, et « romain », c’est-a-dire parti- 
culariste. Pourquoi et comment imposer a tout l’univers chrétien un carac- 
tére latin, romain ? 

En réalité, la notion de catholicisme, étymologiquement comprise, 
est synonyme d’universalisme, ou encore d’cecuménisme. Cependant elle 


1 Au sujet de ces trois confessions, cf. VissER’t Hoort, Le catholicisme non-romain. 
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est plus riche que ces deux derniéres, et c’est pourquoi le terme « catholique » 
doit étre préféré aux deux autres. Aussi Calvin ne se génait-il pas le moins 
du monde de l’employer: « Je crois la sainte Eglise catholique », disait-il 
en citant le Symbole des apétres dans I’ Institution chrétienne ou en le mettant 
en musique pour les offices de l’Eglise francaise de Strasbourg ?. « Universel » 
signifie, en effet, simplement que l’Eglise prétend englober fous les hommes; 
«catholique » veut dire, de plus, qu’elle entend embrasser fout l’homme, 
xa’ SAou, dans sa totalité. « I] s’agit de nous et de notre tout », disait Pascal. 
« Catholique » s’oppose donc tout simplement 4 « sectaire », et, a ce titre, a 
«romain », puisque l’Eglise romaine entend se retrancher de l’ensemble des 
Eglises chrétiennes et que «secte» vient précisément de secare, couper. 
En ce sens, toute Eglise qui coupe les relations avec l’ensemble de la chré- 
tienté est une secte, méme si elle compte des centaines de millions d’adhé- 
rents. Mais cet avertissement ne concerne pas seulement Rome: foule 
Eglise doit choisir si elle veut étre catholique ou n’étre plus qu’une secte. 
Or, en l’état actuel, /oufes les Eglises sont des sectes, sont coupées les unes 
des autres. Et c’est parce que nous ne voulons plus de cet état abominable 
que nous voudrions chercher ici ce que nous pourrions faire, pour notre part, 
dans notre Eglise, pour recouvrer notre caractére catholique, tout en restant 
parfaitement fidéles aux principes de la Réforme. En ce faisant, nous contri- 
buerons, pour une part si minime soit-elle, non seulement a la restauration 
de l’cecuménicité chrétienne, mais aussi au renforcement de notre propre 
position réformée. Car satisfaire dans notre propre Eglise a tous les besoins 
légitimes de l’Ame chrétienne, n’est-ce pas encore le meilleur moyen d’éviter 
ces déplorables glissades vers le romanisme que provoquent surtout l’exclu- 
sivisme, le négativisme et la pauvreté d’un certain protestantisme ? Dans 
la mesure ot une Eglise offre tout 4 ses membres — tout ce qui est légitime ! 
— elle n’a plus rien a craindre de la concurrence de telle autre Eglise. 


Mais, justement, qu’est-ce qui est légitime ? A ce sujet, une distinction 
fondamentale s’impose. D’aprés notre principe réformé, tout ce qui est tran- 
ché par la Bible l’est indiscutablement pour nous. Comme le catholicisme 
romain déclare Roma locuta, quaestio soluta, nous affirmons péremptoirement 
Biblia locuta, quaestio soluta. 

Mais partout ou |’Ecriture ne se prononce pas, c’est que Dieu a jugé bon 
de nous laisser notre liberté de choix, ou méme de nous obliger 4 prendre 
nos responsabilités. Et c’est dans tout ce vaste domaine des choses laissées 
a notre jugement que nous pouvons prendre deux attitudes : 

ou une attitude sectaire, toujours mue d’avance par un préjugé défavo- 
rable a l’égard des autres confessions et des siécles passés del’Eglise, attitude 
qui nous incitera a chercher d’instinct ce qui est bien dans un sens opposé 
a ce qui se fait ailleurs ou a ce qui s’est fait autrefois; 

ou une attitude cecuménique, conduite par un préjugé favorable 4 l’endroit 
des autres Eglises chrétiennes et des époques révolues du christianisme, 
partout ou leur maniére d’étre et de faire ne contredit pas la Parole de 


+ Aulcuns Pseaumes et Cantiques mis en chant A Strasbourg, 1539. 
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Dieu; attitude qui nous poussera a4 accepter, a désirer d’avance accepter 
et adopter tout ce que nous pourrons reconnaitre d’évangélique, et méme 
de compatible avec |’Evangile, dans les autres confessions chrétiennes ou 
dans le passé chrétien. Car l’universalisme ne doit pas seulement s’entendre 
dans l’espace mais aussi dans le temps; la communion des saints ne les 
réunit pas seulement transversalement mais aussi longitudinalement. 

De méme qu’on prétend qu’en Angleterre on vous tient pour un honnéte 
homme jusqu’a preuve du contraire, tandis qu’en France on vous tient pour 
un voleur jusqu’a preuve du contraire; de méme que Calvin demandait 
que, par un jugement de charité, nous estimions jusqu’a preuve du contraire, 
c’est-a-dire jusqu’au Jugement dernier, étre membres de I’Eglise, étre des 
rachetés, tous ceux que nous voyons dans l’Eglise; de méme ne devrions- 
nous pas, dans un méme esprit de charité, considérer comme évangélique ce 
que nous rencontrons dans les autres confessions ou dans |’Eglise d’autrefois 
jusqu’a preuve du contraire, c’est-a-dire tant que la Bible ne nous oblige 
pas a le reconnaitre comme antiévangélique ? 


La question est de toute importance, non seulement pour nos relations 
avec les autres confessions, mais méme quant 4 ce que nous sommes et 
voulons étre nous-mémes. 

Car elle nous place devant rien moins que deux conceptions du protes- 
tantisme : 

une notion exclusive, qui le concoit avant tout comme un anticatholi- 
cisme et qui entend le dépouiller de tout ce qui est « catholicisant »; 

et une notion inclusive, qui l’envisage avant tout comme un pro- 
évangélisme et qui vise a l’enrichir de tout ce qui est évangélique. 

Je n’ai pas besoin de rappeler ici que pro-testari, d’ou dérive le nom de 
protestant, ne signifie pas protester conire, au sens moderne du mot, mais 
iémoigner pour, au sens xvi® siécle du terme, 4 une époque ou |’on possédait 
encore assez le sens des mots pour savoir que pro ne signifie pas contre. 

Pour bien montrer que je n’invente rien et ne combats pas des moulins 
a vent en parlant de « préjugé défavorable » et de « notion exclusive et néga- 
tive» du protestantisme, je citerai un texte auquel s’en prend Hooker, le 
célébre théologien anglican du xvu® siécle, dans sa controverse avec les 
presbytériens anglais : « Dans les choses extérieures appartenant au service 
de Dieu, les Eglises réformées doivent, par tous les moyens, fuir la confor- 
mité avec l’Eglise de Rome » }. 

Le méme esprit se retrouve dans un article de Drews sur la Liturgique : 
«une des taches capitales de la Liturgique de nos jours, déclare-t-il, est de 
repousser les tendances catholicisantes qui ne cessent de se manifester ou 
de réapparaitre dans notre vie cultuelle » 2. 

Qui oserait prétendre que l’esprit qui anime ces textes ne se retrouve pas 
chez nombre de nos coreligionnaires et ne détermine pas, sinon consciemment 


’ Laws of ecclesiastical polity, Lib. V, ch. V, § 1, p. 440 (Ed. Macmillan, Oxford, 1865). 
2 Die Religion in Geschichte und Gegenwart, t. III, Art. Liturgik, col. 2337 (éd. 1912). 
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du moins instinctivement, leurs préférences en matiére d’idées, de culte, de 
piété, préférences constamment guidées par un « préjugé défavorable» a 
Végard des traditions d’ailleurs et d’autrefois ? Nous sommes devenus a 
peu prés incapables de juger, en ces matiéres, selon ce qui est juste, ce qui est 
bien, ce qui est beau en soi, tant nous sommes uniquement préoccupés de 
ce qui «fait catholique » ou anti-catholique. 

Un des facheux résultats de ce préjugé, et qui va a fin contraire de ce 
qu’on voudrait, c’est qu’a prendre systématiquement le contre-pied de la 
tradition déja établie depuis des siécles, on crée par la-méme une tradition 
opposée, qui risque fort, par son négativisme, de se révéler inférieure. Car 
nier n’est jamais créateur. On se condamne alors a n’exister que par rapport 
& quelqu’un d’autre, c’est-a-dire a s’effondrer le jour ou il disparait ou, du 
moins, s’éloigne suffisamment. 

Ce lien entre le négativisme 4 l’égard des autres confessions et la forma- 
tion, par la-méme, d’une tradition qui devient une sorte d’autorité norma- 
tive, c’est-A-dire quelque chose de tout a fait opposé au principe réformé, 
ce lien, dis-je, apparait aussit6t dans les textes du presbytérien anglais 
combattu par Hooker. Aprés avoir déclaré que «les Eglises réformées doivent, 
par tous les moyens, fuir la conformité avec l’Eglise de Rome », il écrit, en 
effet, ceci : « les premiers réformés doivent étre un patron auquel tous leurs 
successeurs doivent se conformer eux-mémes » }. 

Mais, du moment qu’une tradition se crée inévitablement dans toute 
Eglise — et il ne faut pas se leurrer : nous avons nos traditions protestantes 
en mainte matiére non déterminée par la Bible —, n’y a-t-il pas toutes les 
chances que la Tradition universelle, dans ses éléments communs aux diverses 
Eglises chrétiennes, la Tradition millénaire, qui s’est éprouvée au long de 
Vhistoire, soit non seulement plus riche, plus grande, mais aussi plus sage 
que telle tradition locale, récente et, qui pis est, souvent déterminée par un 
esprit d’opposition ? 

Soulignons-le bien : jamais aucune tradition, en dehors de la Parole de 
Dieu consignée dans |’Ecriture, n’aura pour nous d’autorité normative; 
mais, si nous y recourons a titre consultatif, ne vaut-il pas mieux examiner le 
plus vaste champ possible et tenir compte du plus d’expériences possible ? 
« Examinez tout et retenez ce qui est bon », nous recommandait saint Paul. 
« Bon », c’est-a-dire, outre tout ce qui est biblique et sur quoi il n’y a pas a 
discuter, tout ce qui, dans le vaste domaine des choses « indifférentes », 
comme les appelaient Calvin et Luther, est conforme 4 l’Evangile ou, tout 
au moins, compatible avec lui. 


A Vencontre du « préjugé défavorable » dont je viens de donner des 
exemples, je voudrais donc plaider ici la cause d’un « préjugé favorable » 
a l’égard des autres confessions et des autres siécles chrétiens. 

Effroyablement persécuté pendant trois siécles, le protestantisme de nos 
pays n’a pas pu, durant sa période de formation, se développer normalement. 


1 Op. cit., ibid. 
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Il en est souvent résulté un protestantisme déformé plutét que réformé. 
Nous sommes 4 juste titre horrifiés par trente ans de persécution bolchéviste 
ou par dix ans d’oppression nazie; peut-on imaginer l’influence de trois 
cents ans de martyre subis par une Eglise ? Quand la nétre s’est enfin 
trouvée libre de s’épanouir, elle était épuisée dans ses ressources et, ce qui 
est plus grave encore, déviée dans son esprit par toutes sortes de complexes 
inculqués par des circonstances adverses et tout a fait étrangers a ses véri- 
tables principes. 

Dans leur opposition, il en est allé du romanisme et du protestantisme 
comme de deux embranchements jumeaux d’un méme arbre, qui se défor- 
ment mutuellement et se contraignent a ne pousser leur ramure que du cété 
opposé a l’autre. Quelques auteurs romains d’aujourd’hui vont jusqu’a 
admettre que, depuis le Concile de Trente, la théologie romaine s’est « gau- 
chie » sous Pinfluence de la polémique antiprotestante. Et dans les grandes 
conférences cecuméniques, les Orthodoxes nous ont plus d’une fois rendus 
attentifs 4 ce phénoméne de déformation réciproque; car l’Orient chrétien 
a cet avantage sur |’Occident de ne s’étre pas divisé, du moins dans son 
ensemble. 

Aussi, maintenant que nous sommes enfin libres de nous épanouir 4 notre 
guise, pouvons-nous en rester indéfiniment 4 des appauvrissements dus a 
des vicissitudes historiques, mais qui n’ont rien a faire avec nos principes 
réformés ? Maintenant qu’il ne dépend plus que de nous de maintenir et 
d’accroitre notre place au soleil, ne serait-ce pas pour notre propre bien, 
au lieu de rester tout déformés d’un seul cété, comme lorsqu’on nous y 
contraignait, de nous épanouir en tout sens, cherchant dés lors, en toute 
sérénité, sans plus d’inhibitions créées par des complexes accidentels, a 
recouvrer, de toute part, tout ce qui est évangélique ou accordable a l’Evan- 
gile, sans plus nous inquiéter de savoir si ce sera d’apparence « catholicisante » 
ou « anticatholique », comme on dit chez nous, c’est-a-dire, plus exactement, 
d’allure romanisante ou antiromaine ? Car la question n’est pas la. Notre 
seul et unique but de chrétiens réformés est de revenir 4 ]’Evangile sur toute 
la ligne; il se peut que la fidélité 4 l’Evangile nous oblige a étre antiromains 
sur certains points; il se peut aussi qu’elle nous fasse coincider avec Rome 
sur d’autres points (par exemple, l’Eglise romaine croit a la Trinité; sera-ce 
pour nous une raison de n’y pas croire ?); ces divergences ou ces coincidences 
he seront jamais pour nous que des conséquences de la seule volonté d’étre 
évangéliques; elles ne seront jamais notre but. 


Ne pouvant prendre 4 la légére la priére du Christ « que tous soient un », 
saisis par la beauté, mieux encore: par le caractére évangélique de l’idée 
cecuménique, nous demandons un protestantisme qui, au lieu de se déformer 
lui-méme par opposition aux autres confessions, cherche a se réformer, avec 
toutes les autres Eglises prétes 4 cette méme transformation, selon la totalité 
de l’Evangile. N’était-ce pas l’intention premiére de la Réforme ? La rejoindre 
sera donc la meilleure facon d’étre vraiment fidéles 4 nous-mémes; ce sera 
pour notre propre bien. Du méme coup, ce travail de réintégration nous 
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rapprochera des autres Eglises qui le poursuivent désormais en commun 
avec nous; et ce sera pour le bien de l’ensemble du christianisme. 

Pour que ce travail réussisse, pour que le mouvement cecuménique 
aboutisse, il est indispensable, tout d’abord, que les diverses confessions 
s’abordent en se mettant mutuellement au bénéfice du « préjugé favorable ». 

A ce titre, l’Eglise anglicane, par la voix de ses plus hauts dirigeants, 
nous donne un magnifique exemple d’esprit cecuménique lorsque, dans leur 
rapport on the doctrine in the Church of England, ils écrivent: « L’appel a 
l’Eglise catholique (au sens d’« universelle »)... nous semble impliquer, dans 
les circonstances modernes, un refus de se laisser totalement immerger 
dans la tradition d’aucune communion chrétienne et une détermination de 
reconnaitre l’expérience et l’enseignement du christianisme dans son ensemble 
comme possédant plus pleinement qu’aucun systéme partiel l’autorité de 
l’Eglise catholique. C’est le signe d’un esprit sectaire de refuser de reconnaitre 
ce qui est une vérité et posséde une valeur permanente dans la tradition 
d’autres communions; le « catholique» ne devrait jamais étre « sectaire », 
si vaste soit la secte 4 laquelle il appartient... Le recouvrement de l’unité 
ne peut se trouver que dans une synthése qui rende pleine justice a la vérité 
représentée dans chaque tradition. 1 » 


Nous exercer au « préjugé favorable» envers les autres confessions ne 
pourra que nous disposer 4 ce méme préjugé favorable envers la Tradition 
universelle et millénaire qui subsiste implicitement et a des degrés divers 
dans ces diverses confessions. Je le répéte, il ne sera jamais question pour 
nous d’accorder aucune autorité normative a la tradition. Cette autorité-la, 
nous la réservons exclusivement a la Bible; autrement, nous ne serions plus 
réformés, et c’est en toute fidélité aux principes de la Réforme que nous 
cherchons 4 recouvrer un christianisme plus complet que ne |’est un certain 
protestantisme de fait. Cette stricte fidélité de chacun 4 ses origines a toujours 
été un principe fondamental de l’cecuménisme, et qu’il respecte rigoureuse- 
ment dans toutes ses conférences, méme a l’égard des plus petites minorités. 
Mais, tout en refusant a la tradition toute autorité normative qui la place- 
rait sur le méme rang que |’Ecriture, il faudrait, pour aller jusqu’a lui dénier 
toute autorité consultative, un orgueil individualiste que j’espére pouvoir 
he pas appeler « protestant », tant il est antichrétien. 

Je demande donc qu’au lieu de toujours incliner a penser que ce qui est 
inédit a plus de chances d’étre véritablement évangélique que ce qui est 
traditionnel (comme tant de théologiens du xrx® siécle ont affectionné de 
nous démontrer que personne n’avait rien compris au christianisme pendant 
dix-huit siécles, jusqu’a ce qu’eux-mémes eussent enfin découvert le Jésus 
authentique), je demande, dis-je, que nous nous exercions plutét 4 penser 
que ce qui est traditionnel a des chances d’étre évangélique, jusqu’a ce que, 
sur tel ou tel point, nous devions nous convaincre du contraire. Alors, reje- 
tant impitoyablement la tradition sur ces points-la, nous serons toujours 


Up. d10. 








CATHOLICISME REFORME 9 


heureux de la conserver ou de la recouvrer sur tous les autres, car cela nous 
permettra de nous sentir en communion d’autant plus compléte avec les 
chrétiens de partout et de toujours et de répéter avec d’autant plus de convic- 
tion: « je crois la communion des saints ». 

Ici encore, nous pourrions nous inspirer de la belle attitude que tra- 
duisent ces lignes du rapport on the doctrine in the Church of England: « A 
nous, Anglicans, la tradition est transmise par la Communion anglicane 
en tant que partie du christianisme occidental. Cela implique pour nous la 
conséquence «que, en interprétant notre propre tradition, nous devons 
donner de l’attention a l’arriére-plan de la tradition chrétienne universelle » ?. 

Pour cette consultation et cette éventuelle adoption de la tradition, 
Hooker indique quatre principes directeurs, dont nous ne pouvons entiére- 
ment admettre le quatriéme. Citons donc ici, sans avoir le temps de les 
commenter, les trois premiers : 

Pour les coutumes et les rites qui ne sont pas de préceple divin, le premier 
principe, pour les admettre, est qu’ils aient une raison évidente et conviennent 
a l’'usage auquel ils doivent servir; par exemple, en matiére de culte : qu’ils 
servent a glorifier le Trés-Haut par-dessus tout ?. 

Le deuxiéme principe est qu’ils soient éprouvés par une longue expé- 
rience 3, 

Le troisiéme principe est que, tout ce qui est souhaitable ne pouvant 
étre ancien, l’Eglise ait le pouvoir, lorsque c’est nécessaire, d’ordonner des 
nouveautés et d’abolir des coutumes anciennes, demeurant bien entendu 
que ce pouvoir ne s’applique pas aux questions de doctrine — ce qui est vrai 
lest 4 jamais —, mais uniquement aux questions d’ordre —ce qui est 
opportun ne lest pas toujours 4. 


Et maintenant, pour que ce plaidoyer ne demeure pas trop abstrait 
et, par conséquent, inefficace, je voudrais, pour finir, esquisser briévement 
quelques applications particuliéres des voeux émis jusqu’ici, quelques facons 
de réaliser dans notre vie ecclésiastique ce processus de réintégration dont 
j'ai essayé de montrer la nécessité. 

Tout d’abord, en matiére de Culte, il nous faut recouvrer toujours davan- 
tage le sens liturgique. Beaucoup de nos Eglises l’avaient totalement perdu : 
dans certaines, la prédication prenait, pour ainsi dire, toute la place; d’autres 
avaient supprimé tout ordre du culte régulier. Depuis une trentaine d’années, 
le renouveau liturgique se développe trés heureusement; du moins quand il 
découle de prémisses doctrinales claires et ne s’inspire pas d’un simple 
esthétisme. Quant a la direction que ce mouvement devrait prendre, je vou- 
drais formuler ici deux souhaits : 

1. En attendant le jour béni ou Dieu aura restauré l’unique Eglise de 
Jésus-Christ, il serait déja d’une grande valeur que les cultes des diverses 


1p, 27. 

* Laws..., Lib. V, p. 441. 
3p. 442. 

4p. 445-446, 
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rapprochera des autres Eglises qui le poursuivent désormais en commun 
avec nous; et ce sera pour le bien de l’ensemble du christianisme. 

Pour que ce travail réussisse, pour que le mouvement cecuménique 
aboutisse, il est indispensable, tout d’abord, que les diverses confessions 
s’abordent en se mettant mutuellement au bénéfice du « préjugé favorable ». 

A ce titre, l’Eglise anglicane, par la voix de ses plus hauts dirigeants, 
nous donne un magnifique exemple d’esprit cecuménique lorsque, dans leur 
rapport on the doctrine in the Church of England, ils écrivent : « L’appel a 
l’Eglise catholique (au sens d’« universelle »)... nous semble impliquer, dans 
les circonstances modernes, un refus de se laisser totalement immerger 
dans la tradition d’aucune communion chrétienne et une détermination de 
reconnaitre l’expérience et l’enseignement du christianisme dans son ensemble 
comme possédant plus pleinement qu’aucun systéme partiel l’autorité de 
l’Eglise catholique. C’est le signe d’un esprit sectaire de refuser de reconnaitre 
ce qui est une vérité et posséde une valeur permanente dans la tradition 
d’autres communions; le «catholique» ne devrait jamais étre « sectaire », 
si vaste soit la secte 4 laquelle il appartient... Le recouvrement de l’unité 
ne peut se trouver que dans une synthése qui rende pleine justice a la vérité 
représentée dans chaque tradition. } » 


Nous exercer au « préjugé favorable» envers les autres confessions ne 
pourra que nous disposer 4 ce méme préjugé favorable envers la Tradition 
universelle et millénaire qui subsiste implicitement et a des degrés divers 
dans ces diverses confessions. Je le répéte, il ne sera jamais question pour 
nous d’accorder aucune autorité normative a la tradition. Cette autorité-la, 
nous la réservons exclusivement a la Bible; autrement, nous ne serions plus 
réformés, et c’est en toute fidélité aux principes de la Réforme que nous 
cherchons 4 recouvrer un christianisme plus complet que ne |’est un certain 
protestantisme de fait. Cette stricte fidélité de chacun a ses origines a toujours 
été un principe fondamental de l’cecuménisme, et qu’il respecte rigoureuse- 
ment dans toutes ses conférences, méme 4 l’égard des plus petites minorités. 
Mais, tout en refusant a la tradition toute autorité normative qui la place- 
rait sur le méme rang que |’Ecriture, il faudrait, pour aller jusqu’a lui dénier 
toute autorité consultative, un orgueil individualiste que j’espére pouvoir 
he pas appeler « protestant », tant il est antichrétien. 

Je demande donc qu’au lieu de toujours incliner 4 penser que ce qui est 
inédit a plus de chances d’étre véritablement évangélique que ce qui est 
traditionnel (comme tant de théologiens du x1x® siécle ont affectionné de 
nous démontrer que personne n’avait rien compris au christianisme pendant 
dix-huit siécles, jusqu’a ce qu’eux-mémes eussent enfin découvert le Jésus 
authentique), je demande, dis-je, que nous nous exercions plutét a penser 
que ce qui est traditionnel a des chances d’étre évangélique, jusqu’a ce que, 
sur tel ou tel point, nous devions nous convaincre du contraire. Alors, reje- 
tant impitoyablement la tradition sur ces points-la, nous serons toujours 


1p. 110. 
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heureux de la conserver ou de la recouvrer sur tous les autres, car cela nous 
permettra de nous sentir en communion d’autant plus compléte avec les 
chrétiens de partout et de toujours et de répéter avec d’autant plus de convic- 
tion: «je crois la communion des saints ». 

Ici encore, nous pourrions nous inspirer de la belle attitude que tra- 
duisent ces lignes du rapport on the doctrine in the Church of England: « A 
nous, Anglicans, la tradition est transmise par la Communion anglicane 
en tant que partie du christianisme occidental. Cela implique pour nous la 
conséquence «que, en interprétant notre propre tradition, nous devons 
donner de l’attention a l’arriére-plan de la tradition chrétienne universelle » 1. 

Pour cette consultation et cette éventuelle adoption de la tradition, 
Hooker indique quatre principes directeurs, dont nous ne pouvons entiére- 
ment admettre le quatriéme. Citons donc ici, sans avoir le temps de les 
commenter, les trois premiers : 

Pour les coutumes et les rites qui ne sont pas de précepte divin, le premier 
principe, pour les admettre, est qu’ils aient une raison évidente et conviennent 
a l’usage auquel ils doivent servir; par exemple, en matiére de culte : qu’ils 
servent a glorifier le Trés-Haut par-dessus tout ”. 

Le deuxiéme principe est qu’ils soient éprouvés par une longue expé- 
rience °, 

Le troisiéme principe est que, tout ce qui est souhaitable ne pouvant 
étre ancien, l’Eglise ait le pouvoir, lorsque c’est nécessaire, d’ordonner des 
nouveautés et d’abolir des coutumes anciennes, demeurant bien entendu 
que ce pouvoir ne s’applique pas aux questions de doctrine — ce qui est vrai 
lest 4 jamais —, mais uniquement aux questions d’ordre —ce qui est 
opportun ne l’est pas toujours ¢. 


Et maintenant, pour que ce plaidoyer ne demeure pas trop abstrait 
et, par conséquent, inefficace, je voudrais, pour finir, esquisser bri¢vement 
quelques applications particuliéres des vceux émis jusqu’ici, quelques facgons 
de réaliser dans notre vie ecclésiastique ce processus de réintégration dont 
j'ai essayé de montrer la nécessité. 

Tout d’abord, en matiére de Culte, il nous faut recouvrer toujours davan- 
tage le sens liturgique. Beaucoup de nos Eglises l’avaient totalement perdu : 
dans certaines, la prédication prenait, pour ainsi dire, toute la place; d’autres 
avaient supprimé tout ordre du culte régulier. Depuis une trentaine d’années, 
le renouveau liturgique se développe trés heureusement; du moins quand il 
découle de prémisses doctrinales claires et ne s’inspire pas d’un simple 
esthétisme. Quant a la direction que ce mouvement devrait prendre, je vou- 
drais formuler ici deux souhaits : 

1. En attendant le jour béni ou Dieu aura restauré l’unique Eglise de 
Jésus-Christ, il serait déja d’une grande valeur que les cultes des diverses 


Bee 

2 Laws..., Lib. V, p. 441. 
3p. 442. 
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confessions chrétiennes présentassent des paralléles essentiels en compre- 
nant le plus possible d’éléments cecuméniques, communs 4 toutes les Eglises, 
chacune, bien entendu, traitant ces éléments selon sa propre ligne, en toute 
fidélité a ses propres principes. 

Quand nous récitons le Notre Pére, n’est-il pas émouvant de penser qu’au 
moins ce lien-la subsiste entre toutes les Eglises ? I] faudrait donc multiplier 
ces points de contact. Par exemple, 1a ow il a été supprimé, rétablir le Credo; 
rétablir également |’absolution, que Calvin «dénongait», c’est-a-dire annon- 
cait, 4 Strasbourg, mais que les Genevois l’ont empéché d’introduire chez 
eux (encore un de ces accidents historiques sans aucune justification doc- 
trinale!); recourir aux répons, qui, en faisant dialoguer l’assemblée avec 
lofficiant, désindividualisent le culte et lui restituent son caractére commu- 
nautaire (d’ailleurs plus il est célébré par l’assemblée, et non pas simplement 
pour elle par un ecclésiastique, moins il est clérical et ainsi plus vraiment 
réformé). Tout cela est déja plus ou moins réalisé suivant les Eglises et les 
paroisses. Mais il faudrait aussi revenir a l’année ecclésiastique, sinon toujours 
pour la prédication, dont il est souvent bon que le texte puisse étre choisi 
librement, du moins pour la liturgie. A ce propos, je voudrais rappeler les 
importants travaux du groupe vaudois d’« Eglise et Liturgie» qui nous a 
déja donné des liturgies, non seulement pour la célébration des Sacrements 
mais aussi pour les services de tous les dimanches de Il’année, ainsi qu’un 
« Office divin de chaque jour » que suivent, outre les communautés résidantes 
de Taizé et de Grandchamp, les membres de la « grande communauté de 
Grandchamp » et divers groupes paroissiaux ou de jeunesse. 

2. Mon second souhait concerne le caractére méme de nos liturgies, 
surtout de celles de Communion, de Baptéme et de Mariage. Celles du 
xvi® siécle, qui sont encore a la base des actuelles, ont un caractére presque 
uniquement didactique. Cela se comprenait a cette époque vu les circons- 
tances, mais voila précisément un de ces points ott nous ne pouvons rester 
indéfiniment déformés et appauvris par une fausse fidélité 4 de malheureuses 
nécessités imposées par un 4ge révolu. Un culte ne doit-il pas avant tout 
comprendre des éléments d’adoration, de louange, d’actions de grace, dont 
nos liturgies actuelles sont par trop privées ? 

Venons-en a ce qui forme, ou du moins devrait former, le centre du 
culte : le Sacrement. Voila bien l'un des pires accidents historiques dont nous 
restons encore victimes aujourd’hui. Calvin voulait la célébration hebdoma- 
daire de la Sainte Céne. Le culte protestant eit ainsi revétu le caractére d’une 
eucharistie réformée, purifiée des éléments antibibliques et idolatres de la 
messe romaine, le but de la Réforme étant de corriger et non pas d’abolir. 
Mais le gouvernement, le pouvoir polilique, contraignit le réformateur a 
raréfier la Sainte Céne 4 quatre fois par an. Et Calvin, qu’on aime tant a 
décrire comme un dictateur, écrit 4 ce sujet: « J’ai cédé trop facilement. » 
Elle est de taille, en effet, cette concession A une inadmissible intrusion du 
politique dans le spirituel, qui a essentiellement déformé notre culte et, 
par l’ablation de son élément le plus mystique, lui a donné cette allure si 
intellectuelle qu’on lui reproche tant aujourd’hui ! Heureusement que, depuis 
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dix ou vingt ans, on revient, dans un nombre croissant de paroisses, a la 
célébration mensuelle de la communion; mais il faudra en arriver, peu a peu, 
4 la célébration hebdomadaire. 


En matiére d’ordre ecclésiastique, je ne puis m’étendre ici sur la question 
de l’Episcopat, que j’ai traitée ailleurs’; mais il est évident que c’est la une 
des rénovations qui s’imposent le plus. D’ailleurs, la création de secrétaires 
généraux, de doyens, de pasteurs-présidents de région dans plusieurs de 
nos Eglises prouve bien, si insuffisantes que soient ces formules, le malaise 
que crée dans notre vie ecclésiastique l’abolition de cette fonction. I] y aurait 
a ce sujet des textes bien intéressants 4 citer de nos grands prédicants des 
xvi® et xvul® siécles. Soit un Du Bosc, soit un Du Moulin se montrent nette- 
ment favorables 4 un é€piscopat réformé qui, dans leur pensée, n’excluerait 
nullement mais compleéterait plutét, et bien utilement, le régime synodal. 

Au point de vue spirituel, je suis toujours plus frappé du fait que voici : 
tandis que nous avons une imposante littérature théologique pour nourrir 
notre pensée, toute une littérature morale et sociale pour nourrir notre 
conscience, une littérature édifiante, d’ailleurs parfois assez miévre, pour 
nourrir notre coeur, nous n’avons pas, ou pour ainsi dire pas de liftérature 
proprement spirituelle pour nourrir particuliérement notre ame. Ici, il semble 
que tout soit 4 créer dans notre confession, du moins en ce qui concerne 
l'époque moderne. 

Et pourtant, le sens des disciplines spirituelles y renait. Preuve en soit 
ces refraites spirituelles qui rassemblent, de plus en plus souvent, a Grand- 
champ, 4 Taizé, 4 Pomeyrol, au Benoit-Préau prés de Paris, ainsi qu’en 
Hollande, des groupes toujours plus nombreux pour des journées de silence, 
de priére, de méditation, d’adoration, d’intercession, bref sur un plan pure- 
ment spirituel. 


Evoquons, pour finir, ce qui nous tient le plus a coeur : l’apparition des 
premiéres Communautés réguliéres sur terrain réformé: la communauté 
masculine de Taizé et la communauté féminine de Grandchamp. I ne 
faudrait pas trop se hater de déclarer que de telles créations ne sont pas 
conformes au protestantisme. Une thése de théologie, soutenue voici quelques 
années, produisait 4 ce sujet des textes de Luther pour le moins surprenants : 
non seulement ceux de ces textes qui attaquent les ordres religieux ne s’en 
prennent qu’a leurs abus et A leurs dégénérescences, et non pas au principe 
méme de la communauté; mais un autre passage nous décrit positivement 
ce que devrait étre, aux yeux du Réformateur, une communauté évangé- 
lique 2. Bien entendu, nous laisserons 4 jamais au romanisme le monopole 


1 Ecumenica, revue de synthése théologique trimestrielle, janv. 1937 (vol. 3, N° 4). 
Ed. S.P.C.K., Northumberland Av., Londres W.C. 2. — Voir aussi a ce sujet : JACQUES 
PANNIER, Calvin et V'épiscopat (Cahiers de la Revue d’Histoire et de Philosophie reli- 
gieuses, Strasbourg, Lib. Istra), 1927. 

2M. J. p—E Haier, Communautés régulitres et Réforme, Faculté de théologie de 
Genéve, these N° 371, 1944. 
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confessions chrétiennes présentassent des paralléles essentiels en compre- 
nant le plus possible d’éléments cecuméniques, communs 4 toutes les Eglises, 
chacune, bien entendu, traitant ces éléments selon sa propre ligne, en toute 
fidélité 4 ses propres principes. 

Quand nous récitons le Notre Pére, n’est-il pas émouvant de penser qu’au 
moins ce lien-la subsiste entre toutes les Eglises ? I] faudrait donc multiplier 
ces points de contact. Par exemple, 14 ou il a été supprimé, rétablir le Credo; 
rétablir également l’absolution, que Calvin «dénongait», c’est-a-dire annon- 
cait, 4 Strasbourg, mais que les Genevois l’ont empéché d’introduire chez 
eux (encore un de ces accidents historiques sans aucune justification doc- 
trinale !); recourir aux répons, qui, en faisant dialoguer l’assemblée avec 
lofficiant, désindividualisent le culte et lui restituent son caractére commu- 
nautaire (d’ailleurs plus il est célébré par l’assemblée, et non pas simplement 
pour elle par un ecclésiastique, moins il est clérical et ainsi plus vraiment 
réformé). Tout cela est déja plus ou moins réalisé suivant les Eglises et les 
paroisses. Mais il faudrait aussi revenir a l’année ecclésiastique, sinon toujours 
pour la prédication, dont il est souvent bon que le texte puisse étre choisi 
librement, du moins pour la liturgie. A ce propos, je voudrais rappeler les 
importants travaux du groupe vaudois d’« Eglise et Liturgie » qui nous a 
déja donné des liturgies, non seulement pour la célébration des Sacrements 
mais aussi pour les services de tous les dimanches de l’année, ainsi qu’un 
« Office divin de chaque jour » que suivent, outre les communautés résidantes 
de Taizé et de Grandchamp, les membres de la « grande communauté de 
Grandchamp » et divers groupes paroissiaux ou de jeunesse. 

2. Mon second souhait concerne le caractére méme de nos liturgies, 
surtout de celles de Communion, de Baptéme et de Mariage. Celles du 
xvi® siécle, qui sont encore a la base des actuelles, ont un caractére presque 
uniquement didactique. Cela se comprenait 4 cette époque vu les circons- 
tances, mais voila précisément un de ces points oi nous ne pouvons rester 
indéfiniment déformés et appauvris par une fausse fidélité 4 de malheureuses 
nécessités imposées par un Age révolu. Un culte ne doit-il pas avant tout 
comprendre des éléments d’adoration, de louange, d’actions de grace, dont 
nos liturgies actuelles sont par trop privées ? 

Venons-en a ce qui forme, ou du moins devrait former, le centre du 
culte : le Sacrement. Voila bien l’un des pires accidents historiques dont nous 
restons encore victimes aujourd’hui. Calvin voulait la célébration hebdoma- 
daire de la Sainte Céne. Le culte protestant eit ainsi revétu le caractére d’une 
eucharistie réformée, purifiée des éléments antibibliques et idolatres de la 
messe romaine, le but de la Réforme étant de corriger et non pas d’abolir. 
Mais le gouvernement, le pouvoir politique, contraignit le réformateur a 
raréfier la Sainte Céne a quatre fois par an. Et Calvin, qu’on aime tant a 
décrire comme un dictateur, écrit 4 ce sujet: « J’ai cédé trop facilement. » 
Elle est de taille, en effet, cette concession 4 une inadmissible intrusion du 
politique dans le spirituel, qui a essentiellement déformé notre culte et, 
par l’ablation de son élément le plus mystique, lui a donné cette allure si 
intellectuelle qu’on lui reproche tant aujourd’hui ! Heureusement que, depuis 
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dix ou vingt ans, on revient, dans un nombre croissant de paroisses, a la 
célébration mensuelle de la communion; mais il faudra en arriver, peu a peu, 
4 la célébration hebdomadaire. 


En matiére d’ordre ecclésiastique, je ne puis m’étendre ici sur la question 
de l’Episcopat, que j’ai traitée ailleurs'; mais il est évident que c’est la une 
des rénovations qui s’imposent le plus. D’ailleurs, la création de secrétaires 
généraux, de doyens, de pasteurs-présidents de région dans plusieurs de 
nos Eglises prouve bien, si insuffisantes que soient ces formules, le malaise 
que crée dans notre vie ecclésiastique l’abolition de cette fonction. I] y aurait 
ace sujet des textes bien intéressants 4 citer de nos grands prédicants des 
xvie et xvur® siécles. Soit un Du Bosc, soit un Du Moulin se montrent nette- 
ment favorables 4 un épiscopat réformé qui, dans leur pensée, n’excluerait 
nullement mais compleéterait plutét, et bien utilement, le régime synodal. 

Au point de vue spirituel, je suis toujours plus frappé du fait que voici : 
tandis que nous avons une imposante littérature théologique pour nourrir 
notre pensée, toute une littérature morale et sociale pour nourrir notre 
conscience, une littérature édifiante, d’ailleurs parfois assez miévre, pour 
nourrir notre coeur, nous n’avons pas, ou pour ainsi dire pas de lifiérature 
proprement spirituelle pour nourrir particuliérement notre ame. Ici, il semble 
que tout soit 4 créer dans notre confession, du moins en ce qui concerne 
l’époque moderne. 

Et pourtant, le sens des disciplines spirituelles y renait. Preuve en soit 
ces retraites spirituelles qui rassemblent, de plus en plus souvent, 4 Grand- 
champ, a Taizé, 4 Pomeyrol, au Benoit-Préau prés de Paris, ainsi qu’en 
Hollande, des groupes toujours plus nombreux pour des journées de silence, 
de priére, de méditation, d’adoration, d’intercession, bref sur un plan pure- 
ment spirituel. 


Evoquons, pour finir, ce qui nous tient le plus a coeur: l’apparition des 
premiéres Communautés réguliéres sur terrain réformé: la communauté 
masculine de Taizé et la communauté féminine de Grandchamp. [1 ne 
faudrait pas trop se hater de déclarer que de telles créations ne sont pas 
conformes au protestantisme. Une thése de théologie, soutenue voici quelques 
années, produisait 4 ce sujet des textes de Luther pour le moins surprenants : 
non seulement ceux de ces textes qui attaquent les ordres religieux ne s’en 
prennent qu’A leurs abus et a leurs dégénérescences, et non pas au principe 
méme de la communauté; mais un autre passage nous décrit positivement 
ce que devrait étre, aux yeux du Réformateur, une communauté évangé- 
lique 2. Bien entendu, nous laisserons 4 jamais au romanisme le monopole 


1 Ecumenica, revue de synthése théologique trimestrielle, janv. 1937 (vol. 3, N° 4). 
Ed. S.P.C.K., Northumberland Av., Londres W.C. 2. — Voir aussi a ce sujet : JACQUES 
PANNIER, Calvin et UV'épiscopat (Cahiers de la Revue d’Histoire et de Philosophie reli- 
gieuses, Strasbourg, Lib. Istra), 1927. 

2M. J. pe HALLER, Communautés régulitres et Réforme, Faculté de théologie de 
Genéve, thése N° 371, 1944. 
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des idées de mérite particulier, d’expiation, de mortification, qu’il a indi- 
ment attachées a celle de la vie communautaire. Mais une fois cette idée 
réformée, nettoyée de telles excroissances, purifiée d’influences paiennes 
que le romanisme a laissé s’y infiltrer, qui oserait prétendre que le fait méme 
de vouloir « mettre tout en commun », « n’avoir qu’un coeur et qu’une ame » 
et «ne rien posséder en particulier » ne soit pas dans l’esprit évangélique ? } 
Pour condamner au nom de la Bible une telle communauté spirituelle et 
mateérielle, avec la pauvreté personnelle et le célibat qu’elle implique, il 
faudrait au moins oublier saint Matthieu 19. 11-12 et 1 Cor. 7. 7, en plus 
d’Act. 4. 32. Nous n’avons certainement pas 1a une régle pour l’ensemble 
des chrétiens, mais, en vue d’un ministére exceptionnel, « 4 cause du Royaume 
des cieux », comme le disait Jésus : « que celui qui a la force d’en arriver 1a 
y arrive ! » 

Evidemment, des communautés évangéliques n’auront pas pour but de 
fuir le monde — « Je ne te demande pas de les retirer du monde? » —, mais 
bien plut6t d’y rayonner, d’assurer tout un ministére de cure d’Ame, de 
culture chrétienne et d’évangélisation. A ce titre, elles peuvent représenter 
pour l'ensemble de notre Eglise une source d’enrichissement spirituel ines- 
timable. De plus, elles contribuent a une diversification des ministéres qui 
me semble de plus en plus une question de vie ou de mort pour l’avenir du 
protestantisme. Nous ne pouvons pas continuer a4 n’avoir que des pasteurs 
de paroisse! Le moindre sens du caractére organique de |’Eglise fait com- 
prendre que celle-ci est plus qu’une addition de paroisses. Enfin, quel lien 
précieux crée avec les autres confessions chrétiennes ce nouveau parallélisme, 
ce correspondant, sur notre terrain et dans notre ligne réformée, de ce que 
sont, sur leur terrain et dans leur ligne, les communautés des Eglises angli- 
canes, orthodoxes, romaines. 

Concluons donc ici comme en toute chose qu’au lieu de simplement 
supprimer tout ce que Rome a déformé, solution bien appauvrissante pour 
nous-mémes, nous faisons mieux de le réformer. Et ce faisant, soyons cer- 
tains que nous sommes de meilleurs fils de la Réforme, de plus fidéles exécu- 
tants de son intention premiére, qu’en nous réduisant 4 une attitude de 
négation et d’opposition aussi nuisible 4 nous-mémes qu’a l’cecuménisme. 


JEAN DE SAUSSURE 
1 Actes 4. 32. 


2 Jean 17. 15. 








LE PEINTRE ROBERT PILLODS 


On a déja dit que Pillods n’avait pas la prétention de rivaliser avec 
Michel-Ange. C’est une précaution, mais je ne vois pas ce qu’elle ajoute. 
Chez les artistes, l’orgueil n’est pas nécessairement un défaut, la modestie 
pas nécessairement une vertu. En art, les comparaisons ne signifient rien. 
Chaque artiste, qu’il s’appelle Michel Ange ou qu’il s’appelle Pillods, est 
seul. 

Je n’ai aucune compétence, n’étant pas critique d’art, pour dire ce qu’il 
manque a Pillods pour atteindre la maturité et la plénitude; pour dire méme 
s'il atteindra jamais cette plénitude. Mais l’atteindrait-il qu’il se pourrait 
que l’on regrettat la force un peu gauche, encore mal dégrossie peut-¢tre, 
avec laquelle il vient de traiter les themes de]’Ancien Testament !. Quand il 
sera plus habile, il se pourrait que l’on regrettat le temps oi il l’était moins. 

Les pasteurs doivent bien savoir combien il est difficile, périlleux d’ajouter 
(est-ce que ce mot a un sens ?) quoi que ce fat aux textes de l’Ancien et du 
Nouveau Testament. Ils savent que les commentaires qu’ils font, chaque 
dimanche, pendant une demi-heure d’horloge, de l’Ancien et du Nouveau 
Testament, sont souvent fort bavards, fort redondants, ou bien d’une trés 
remarquable inutilité, ou bien d’un insupportable ennui. Est-ce qu’il ne leur 
arrive jamais, en haut de leur chaire, de se sentir comme le curé de Bernanos, 
lachés par Dieu ? Les mémes inquiétudes, on imagine qu’elles sont le fait 
de l’artiste qui entreprend de représenter, d’interpréter et de commenter 
par le dessin ou la couleur, ces textes. 


J’ai ouvert le livre de Pillods, je l’ai feuilleté, je l’ai lu comme une his/oire. 
Comme un roman. Chaque planche illustre un verset, mais d’une planche a 
lautre, c’est bien la méme histoire qui se poursuit. I] y a une trame, un fil 
conducteur. I] y a surtout la nécessifé de tourner la page, pour découvrir et 
connaitre la suite. 

Ce qui distingue une bonne prédication d’une mauvaise, c’est que la 
bonne prédication doit retentir a I’ oreille de l’auditoire (et sans doute résonner 
dans la bouche du pasteur) comme une prédication nouvelle. Tout doit se 
passer comme si c’était pour la premiére fois que cet homme préchait et que 
ces hommes s’entendaient annoncer le pardon. Tout doit se passer comme si, 
une heure plus tét, nul n’avait su, dans cette enceinte, que Jésus-Christ était 
mort et qu’il était ressuscité ! Faute de quoi, au lieu d’un engagement (au 
sens de bataille) entre Dieu et son peuple, il n’y a que routines ecclésiastiques 
et bourgeoises, habitudes religieuses, conformismes, traditions respectables 
mais froides déja, moribondes, et bientét mortes. On sait que ce n’est pas 
le talent du prédicateur qui est en cause, mais la grace qui lui est faite et qui 
est faite 4 ceux qui l’entendent. 


1 [mages de Ancien Testament, Editions Messages, Paris, 1950 (préface de PIERRE 
EMMANUEL). 
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Or, dans l’Ancien Testament de Pillods — et c’est la raison pour laquelle 
on oublie Rembrandt et Michel-Ange, et les primitifs italiens, allemands,' 
francais, flamands, dix siécles de culture et d’art chrétiens — dans I’Ancien 
Testament de Pillods, les choses sont, pour la milliéme fois, nouvelles. Les 
plus grands créateurs ont tracé avant lui leurs traits sur ces pages, mais 
elles sont blanches tout de méme, et il trace les siens 4 son tour. Disons, 
pour respecter sa modestie, que malgré le format du livre, il s’agit de carnets : 
un reporter qui a suivi le déroulement des événements qui ont opposé, 
rapproché, opposé encore, et invinciblement rapproché Dieu et son peuple, 
a pris des notes, esquissé des croquis. I] nous les présente. On en reste saisi. 

Cet ensemble est 4 la fois majestueux et simple. Les guerriers y ressem- 
blent a des guerriers, les femmes 4 des femmes. Ce qui donne a ces dessins 
un air si vivant et si propre 4 nous émouvoir, c’est leur dépouillement, leur 
style, et je ne sais quelle désinvolture rigoureuse, qui, elle, est peut-étre le 
propre ou le signe de la grace. Nul pittoresque. Pas de date. L’histoire est 
enfermée au creux de la main de Dieu. Cela se passait hier... 

Enfin, d’un bout a l’autre de cette collection, on chemine vers quelque 
chose ou quelqu’un. Ou plutét on a le sentiment qu’a travers les pages 
quelqu’un vient 4 nous... On a, trés net, le sentiment d’une approche a 
travers les broussailles. Des hommes prient, d’autres se révoltent; les uns 
travaillent; les autres assassinent. Les uns parlent, les autres se bouchent les 
oreilles. Les corps ressemblent 4 des arbres, 4 des branches: c’est cela, la 
création, faite de boue, de sang, de passions, de désirs, d’ambitions, de sacri- 
fices. Voyez Pascal dont quelques phrases auraient pu servir d’introduction 
a l’art de Pillods. Mais dans ce désordre, dans cette forét vierge de sentiments, 
de cupidités, de trahisons, de reniements, dans cette savane de péchés, un 
homme, un roi s’avance... Et ce n’est pas pour rien sans doute que |’auda- 
cieuse exégése de Pillods s’achéve sur le commentaire graphique de Zacharie 
9. 9: « Voici que ton roi vient a toi... » 

Si nous n’avions pas ce sentiment, Pillods aurait beaucoup travaillé 
mais beaucoup perdu son temps. Mieux efit valu qu’il jouat aux billes. Mais 
nous avons ce sentiment, et nous l’avons trés fort. Moi qui ai travaillé 
pendant six mois, avec Jean Delannoy et Alexandre Astruc, 4 un film sur 
Luther, que l’aveuglement des hommes d’argent chrétiens — et aussi ]’insou- 
ciance étonnante des hommes d’Eglise — vont sans doute condamner a ne 
pas voir le jour, j’avais espéré que nous donnerions le méme sentiment d’une 
présence cachée. Peu importait la scrupuleuse exactitude historique, et le 
pittoresque (mais les luthériens se font une autre idée de Luther! IIs le 
veulent saint, moral, et doré sur tranche. Ils en font un personnage de 
musée Grévin !) : ce qui devait compter, c’était cela, cette obscure lumiére. 
Pillods, selon d’autres techniques et dans un autre style, n’a pas agi autre- 
ment avec ]’Ancien Testament que nous aurions souhaité faire avec Luther. 
I] porte un grand coup. Il m’a porté un grand coup. Son livre en appelle 
un second. Son Ancien Testament réclame, a grands cris, le Nouveau. 


MICHEL BRASPART 





LA MATERNITE SPIRITUELLE 
DE LA MERE DE JESUS 
DANS L’EVANGILE DE SAINT JEAN 


L’itinéraire spirituel de M. Francois Quiévreux l’a conduit, on le sait 1, des 
vitraux des cathédrales aux paraboles évangéliques selon les Péres pour aboutir, 
ces derniéres années, au quatriéme Evangile. Pénétré du symbolisme antique et 
médiéval, M. Quiévreux discerne, dans le texte de saint Jean, des correspondances, 
des structures, un ordre relevant de l’arithmétique pythagoricienne. Il met ces 
observations @ la base de son exégése. Il mérite d’étre écouté, écho vivant d’une 
tradition d’interprétation communément admise jadis, vaincue aujourd’hui, 
mais par des armes dont on ne saurait affirmer qu’elles furent toujours pures. 

Quant au sujet particuier de cette étude, si l’on s’étonnait de voir un auteur 
réformé s’intéresser & la mére de Jésus, qu’on relise Calvin: Nous ne pouvons 
pas magnifier la bénédiction qui nous a été apportée par Christ, que quant 
et quant il ne nous souvienne de l’excellent privilége que Dieu a fait a Marie, 
la prenant pour étre mére de son Fils unique *. 

Cela ne signifie pas, est-il besoin de le préciser, que nous fassions nétres 
tous les développemenis et toutes les conclusions de M. Quiévreux, ni surtout 
que nous soyons acquis a sa méthode. Néanmoins, cet effort sincére et original 
réclame une audience d’autant plus sympathique qu’il émane d’un de ces « laics » 
engagés dans la théologie que nous souhaiterions plus nombreux et toujours 
aussi bien informés. 

L’article de M. Quiévreux a été écrit pour le Supplément de la Vie spirituelle, 
ou il a récemment paru *, L’auteur a désiré que notre revue le publie aussi, nonobs- 
tant notre habitude de n’offrir que des textes inédits, en frangais du moins. Ce 
veu venait au-devant du nétre: saisir l'occasion de marquer notre communion 
spirituelle — par dela les abimes théologiques — avec la vaillante équipe domi- 
nicaine de Latour-Maubourg (Réd.). 


La sobriété des Evangiles est pour tout esprit moderne un sujet d’étonne- 
ment et risque souvent de devenir une cause d’incompréhension. Nous avons 
bien de la peine A admettre ce qui pourtant ne peut étre nié : ces ouvrages ont 
été écrits par des hommes qui vivaient dans d’autres temps que nous, avaient 
d’autres moeurs que nous, et dont le mode de pensée différait profondément 
du nétre. C’est ainsi qu’A nous, hommes du vingtiéme siécle, il parait en par- 
ticulier évident qu’une des régles fondamentales du discours est de propor- 
tionner la longueur du développement a l’importance du sujet. C’est du moins 
ce qu’on nous enseigne sur les bancs de l’école. Nous serions donc portés a 
croire, A premiére vue, que la place accordée 4 la mére de Jésus dans le qua- 
triéme Evangile est fort restreinte : Saint Jean ne I’a fait intervenir, en quel- 
ques mots seulement, qu’au début et a la fin de son Evangile. 


‘Cf. Francois Quitvreux, Les Paraboles, Paris et Neuchatel, 1946, et la recension 
de cet ouvrage, par CHRISTOPHE SENFT, Verbum caro, vol. I. 1947. p. 92-94. 

2 CaLvin, Commentaires sur le Nouveau Testament, in Luc 1. 42. 

3 Tome V, 1952, p. 101-134. 
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Nous voudrions montrer tout au contraire que cette place est immense et 
que pour Jean, Marie est la mére que Jésus nous donne, ainsi que l’a dit Origéne : 

« Osons le dire : les Evangiles sont la fleur de toutes les Ecritures, et l’Evan- 
gile de Jean est la fleur des Evangiles : nul ne peut en comprendre le sens s’jl 
n’a reposé sur le sein de Jésus, et s’il n’a regu de Jésus Marie, pour qu’elle 
devienne sa mére. ! » 

Nos conclusions rejoignent celles du Pére F. M. Braun, telles qu’elles ont 
été exposées dans une étude récemment parue ?. Elles n’apportent rien d’autre 
que ce qui a été dit maintes fois par les Péres de l’Eglise : « Marie est la Nouvelle 
Eve ». Nous nous proposons seulement d’essayer de fournir la preuve de l’origine 
scripturaire de cette tradition patristique, par des arguments fondés sur 
Vexamen de la structure du quatriéme Evangile. 

Une étude attentive du vocabulaire de saint Jean, qui présente quelque 
analogie avec les travaux poursuivis il y a cinquante ans par l’Anglais Abbott °, 
nous a en effet convaincu de l’importance que cet évangéliste apportait a la 
symétrie et aux nombres. 

Une observation rapide suffit pour s’assurer que les nombres ne sont pas 
sans signification pour l’évangéliste : 

Dans Jean 1. 35-37, il est question de deux disciples de Jean-Baptiste. 
Celui-ci, désignant Jésus, leur dit: « Voici l’agneau de Dieu ». On notera que 
dans ces mémes versets, le mot « disciple » est employé deux fois. 

Dans |’épisode des Noces de Cana, Jean fait mention de six urnes de pierre 
(2. 6). Le vin est ensuite nommé six fois dans tout l’Evangile : cing fois dans le 
récit des Noces de Cana, aux versets 2, 9 et 10 du ch. 2, et une fois au verset 
4. 46 qui est un rappel de l’épisode des Noces de Cana. 

Dans l’entretien avec la Samaritaine, Jésus dit 4 la Samaritaine qu’elle 
a eu cing maris : on retrouve dans ce méme récit cing mentions du mot « mari », 
aux versets 16, 17 et 18 de ce récit (chapitre 4). 

Dans le récit de la multiplication des pains, il est question de cinq pains, 
qui sont nommés cing fois aux versets 5, 7, 9, 11, 13 du chapitre 6, et de deux 
poissons qui sont nommeés deux fois aux versets 9 et 11 du méme chapitre. 

On pourrait multiplier ces exemples, mais sans doute n’est-ce pas néces- 
saire, pourvu qu’on veuille bien admettre qu’il y a la un procédé de compo- 
sition de l’évangéliste, trop systématique pour pouvoir étre l’effet du hasard. 

Une étude détaillée du vocabulaire johannique, poursuivie sur plus d’un 
millier de mots, nous a donné la clef de ce symbolisme. Ce n’est pas notre propos 
de l’exposer ici . Nous voulons simplement attirer l’attention du lecteur sur 
le fait suivant : les remarques qui vont suivre 4 propos du récit des Noces de 
Cana (Jean 2. 1-11), que nous rapprocherons du récit des Adieux au Calvaire 
(Jean 19. 25-30), ne recoivent toute leur force de démonstration que si on les 


? ORIGENE, Commentaire sur l’Evangile de Jean — Introduction (1. 6) : 

« Audeamus igitur dicere primitias Scripturarum omnium Evangelium esse; Evange- 
liorum vero primitias, Evangelium a Joanne traditum; cujus sensum percipere nemo 
potest, nisi qui supra pectus Jesu recubuerit, vel acceperit a Jesu Mariam, quae etiam 
ipsius mater fiat. » 

2 F. M. Braun, O. P., « La mére de Jésus dans |’ceuvre de saint Jean », Revue thomiste 
(1950, III et 1951, I). 

3E.A. Assott, Johannine Vocabular, London 1905. 

Du méme auteur: Johannine Grammar, London 1906. 

Nous n’avons eu connaissance du travail d’Abbott, qu’alors que nos propres études 
étaient déja trés avancées. 


4 Nous espérons pouvoir publier ultérieurement le résultat de ces recherches. 
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rattache au probléme plus général de la composition littéraire du quatriéme 
Evangile. Celui-ci, littéralement, est « construit », a la fois dans son ensemble 
et dans chacune de ses parties, comme un monument d’architecture. De méme 
que la construction d’une cathédrale obéit 4 des régles de symétrie, et qu’on 
peut y distinguer une nef, un transept, un choeur, des chapelles, on peut 
observer dans le quatriéme Evangile que rien n’y est laissé au hasard, et que 
les différentes parties du récit sont liées entre elles par des symétries, que 
’étude du vocabulaire, ou plus exactement de la fréquence des mots, fait 
apparaitre ?. 

Ces nombres et ces symétries aboutissent 4 souligner certains passages qui, 
manifestement, ont recu dans le cadre de l’Evangile une place de toute pre- 
miére importance, par la volonté méme de I]’auteur. Elles font aussi apparaitre 
des rapprochements ou des oppositions intentionnels, qui éclairent la pensée 
de l’auteur. 

Nous ne saurions trop insister sur la nécessité de tenir compte de ce mode 
de composition pour pénétrer dans la pensée de 1|’évangéliste. 

Ces remarques, tirées d’une étude de l’ensemble de 1’Evangile, légitiment 
l'emploi de la méthode que nous allons suivre. 


I. LEs Noces DE CANA 


Nous prendrons comme point de départ une observation faite par le Pére 
Allo dans son admirable petit livre, malheureusement trop bref, sur l’Evangile 
de saint Jean 2. 

«Le symbolisme débute dés le premier mot: « Au commencement » (In 
principio), comme le livre de la Genése. Ce parallélisme du dernier ouvrage 
de la Bible avec le premier n’est certainement pas dG au hasard. Comme Moise 
avait représenté étendue sur sept jours la création de l’univers matériel, ainsi 
Jean a tenu, trés consciemment 4 notre avis, 4 présenter aussi en une semaine 
introduction dans le monde de la « nouvelle création » préchée par saint Paul. 
La chose n’est pas trés apparente, car il ne souligne pas ses procédés; il faut 
de l’attention pour la remarquer. Pourtant, entre l’annonce solennelle, que fait 
Jean-Baptiste devant les délégués juifs, de Celui 4 qui il n’est pas digne de 
dénouer le cordon de ses chaussures, de Celui qui est la déja comme introduc- 
teur d’une nouvelle vie d’une part, et de l’autre la premiére manifestation 
publique de ce divin transformateur, ou le changement symbolique de l’eau 
en vin aux Noces de Cana, que |’on calcule bien, et l’on verra qu’il se passe 
exactement sept jours. Le choix de ces deux termes, profession de Jean et 
changement de l’eau (quand |’auteur aurait pu en prendre d’autres plus espacés 
ou moins espacés), pour l’introduction de son récit, est évidemment dicté par 
des raisons symboliques : la deuxiéme création, celle de la Grace, correspond 
a celle de la Nature, pour montrer que c’est bien une création. » 

Essayons de préciser ces observations, en comptant les sept jours dont il 


‘Une étude publiée par E. Maury a montré l’existence d’un procédé littéraire de 
composition analogue dans les Bucoliques de Virgile. (E. Maury, «Le secret de Virgile et 
l’architecture des Bucoliques ». Lettres d’Humanité, tome III, Paris 1944, pages 71 a 147). 

*E. B. Axo, L’évangile spirituel de saint Jean (Editions du Cerf), Paris 1944, page 75. 

La méme remarque au sujet du symbolisme des jours dans le premier chapitre de 
l’Evangile de saint Jean a été faite par Abbott (E. A. Assott, Johannine Vocabular, 
London 1905, page 213). 
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est ici question 1. Le premier jour commence au verset 1. 1, qui débute en 
effet, en son premier mot, comme le premier verset du récit de la Genése 
« &v dpxi », « Au commencement ». Observons en passant que ce mot est employé 
en tout 8 fois dans tout l’Evangile (1. 1 — 1. 2 — 2. 11 — 6. 64 — 8, 25 — 
— 8. 44 — 15. 27 — 16. 4). Le mot « mort » (6dvatos) et le verbe « ressusciter » 
(aviornu) sont de méme employés huit fois dans tout l’Evangile. Il est possible 
de montrer que les mots employés de méme huit fois par saint Jean se ratta- 
chent a l’idée de mort et de résurrection. 

Le symbolisme est ici celui du 8¢ jour, qui est le dimanche, jour ov le Christ 
est ressuscité. Ce symbolisme a été développé longuement par les Péres de 
l’Eglise. Nous ne pouvons mieux faire que de renvoyer le lecteur a l’étude du 
Pére Daniélou sur cette question *. 

Le récit de ce premier jour se termine par la déclaration de Jean-Baptiste 
au verset 27: « Je ne suis pas digne de délier la courroie de ses sandales » et 
Vévangéliste ajoute: « Ceci se passait 4 Béthanie, au-dela du Jourdain, ov 
Jean baptisait. » 

Le deuxiéme jour commence au verset 29 par les mots «le lendemain », 
C’est ici que Jean-Baptiste rend témoignage 4 Jésus en disant: « J’ai vu l’Es- 
prit descendre du ciel, comme une colombe, et il est demeuré sur lui » (verset 32). 

On remarquera que le premier jour dans le quatriéme Evangile, comme le 
premier jour dans la Genése, se rapporte a la lumiére. De méme le deuxiéme 
jour se rapporte a4 l’eau, comme le deuxiéme jour de la Genése: « A cause de 
cela, je suis venu baptiser dans l’eau » (1. 31) — et « Celui qui m’a envoyé 
baptiser dans l’eau... » (1. 33). 

Le troisiéme jour débute au verset 35: « Le lendemain, Jean se trouvait 
encore lA avec deux de ses disciples... » L’un de ces disciples, André, améne 
a son tour a Jésus son propre frére Simon. Le récit nous raconte ainsi |’appel 
des trois premiers disciples *. On notera que, dans la Genése, le récit du troi- 
siéme jour nous raconte la création des plantes et des fruits. Dans le récit du 
troisiéme jour de l’Evangile, les disciples de Jean-Baptiste qui se décident 4 
suivre Jésus sont assimilés aux « arbres qui produisent du fruit » de la Genése. 

Le quatriéme jour commence au verset 43: « Le lendemain Jésus décide 
de partir pour la Galilée. Il rencontre Philippe et lui dit : suis-moi. » Philippe 
a son tour améne Nathanaél. Le récit du 4¢ jour se termine au verset 51, avec 
lequel s’achéve le premier chapitre de l’Evangile *: « En vérité, en vérité, je 
vous le dis, vous verrez le ciel ouvert et les anges de Dieu monter et descendre 
au-dessus du Fils de l’homme. » Le parallélisme avec le récit de la Genése 
est, ici encore, apparent. Le quatriéme jour dans la Genése est consacré a la 


1 Origéne, dans son Commentaire sur l’Evangile de Jean (livre II, t. VI, De variis 
Joannis Baptistae testimoniis) se livre au méme calcul, mais il ne compte que six jours, 
qu’il rattache aux six jours de la Création; le symbolisme est bien le méme. 

2 J. DANIELOU, Bible et liturgie (Editions du Cerf), Paris 1950, chapitre XV « Le diman- 
che » et chapitre XVI « Le huitiéme jour » (pages 329 4 387). 

* L’un de ces trois disciples n’est pas nommé. On a voulu identifier ce disciple anonyme 
avec « le disciple bien-aimé », Rien ne permet de l’affirmer. I] y a au contraire des arguments 
décisifs en sens inverse. On notera en particulier qu’au début du chapitre 21, l’évangéliste 
mentionne sept disciples qui se trouvent réunis sur les bords du lac de Tibériade (21. 2). 
Deux de ces disciples ne sont pas nommés. Or, ce ne sont pas les fils de Zébédée; ceux-ci 
sont en effet mentionnés dans ce méme verset. 

‘Pour étudier le plan de l’évangéliste, il ne faut, bien entendu, pas s’arréter a la 
division actuelle en chapitres qui est moderne, et dont il n’existe pas de traces dans les 
manuscrits d’aprés lesquels est établi le texte de l’Evangile. 
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création du ciel avec ses luminaires : soleil, lune, étoiles. L’affirmation qui nous 
est donnée dans le récit de la nouvelle création, au 4¢ jour, c’est que mainte- 
nant, au-dela du ciel visible, s’ouvre le ciel invisible. 

L’évangéliste ne continue pas, au-dela du quatriéme, a diviser le récit en 
jours, chacun d’eux commengant par les mots « le lendemain ». 

li fait débuter le récit des Noces de Cana en le situant dans le temps de la 
maniére suivante : « Et le troisiéme jour, il se fit des noces 4 Cana de Galilée, 
et la mére de Jésus était 1a » (2. 1). 

L’expression « le troisiéme jour » dans la maniére de compter le temps chez 
les Grecs, est équivalente a l’expression « trois jours aprés ». Que l’on veuille 
bien additionner les quatre jours précédents et ces trois jours, et l’on constatera 
que les Noces de Cana se passent le septiéme jour. Nous avons donc bien vérifié 
la remarque du Pére Allo. Mais il faut nous reporter 4 nouveau au récit de la 
Genése, pour y observer Ce qui se passe le 7¢ jour. C’est le récit de la tentation 
d’Adam et d’Eve dans le jardin d’Eden et de la chute. Un nouveau rapproche- 
ment apparait donc: le récit des Noces de Cana vient s’opposer au récit de la 
chute dans la Genése. Il constitue donc, dans le 4¢ Evangile, le paralléle du 
récit de la tentation de Jésus-Christ que nous rapportent les Synoptiques, 
mais que ne raconte pas le 4° Evangile. 

Le texte de cette péricope (Jean 2. 1-11) est un des plus difficiles de tout 
Evangile. I] a donné lieu 4 d’innombprables interprétations. En particulier 
les commentateurs pieux ont 4 maintes reprises essayé d’adoucir le sens de 
la réponse que fait le Christ 4 sa mére « Femme, qu’y a-t-il entre toi et moi? 
Mon heure n’est pas encore venue. » Comme le souligne le Pére Braun dans 
étude que nous avons citée 1, « ces explications résistent mal a une analyse 
purement objective ». 

On ne trouve tout d’abord, ni dans la Bible, ni dans les écrits rabbiniques, 
aucun exemple qui permette d’affirmer que le mot « Femme » soit une épithéte 
normale pour s’adresser 4 sa mére. 

D’autre part, l’expression « ti tuol xai oof» (littéralement: « Quoi 4 moi 
et a toi) est constamment employée dans la Bible avec le sens de signifier un 
refus, une fin de non-recevoir catégorique, qu’il s’agisse de l’Ancien Testament 
ou la méme expression existe sous sa forme hébraique, ou du Nouveau. Pour 
Ancien Testament, il suffira de se reporter aux passages suivants: Jug. 11.12 
— 2 Sam. 16. 10 et 19. 22 — 1 Rois 17. 18 — 2 Rois 3. 13, pour se convaincre 
que le sens n’est pas douteux. Par exemple, dans Juges 11. 12, Jephté envoie 
des messagers au roi des fils d’ Ammon pour lui dire : « Qu’y a-t-il entre moi et 
toi que tu viennes contre moi pour faire la guerre 4 mon pays? » 

Dans le Nouveau Testament, l’expression « quoi 4 moi et a toi?» est 
employée en six endroits (Matth. 8. 29 — Marc 1. 24 et 5. 7 — Luc 4. 34 et 
8. 29 — Jean 2. 4). 

Il est remarquable de constater que dans les cing occasions ou les Synopti- 
ques mentionnent cette expression, elle se trouve placée dans la bouche des 
démons ou des possédés, s’adressant 4 Jésus pour le repousser *. 

Comme le signale encore le Pére Braun, la phrase suivante de l’entretien 
fait, elle aussi, difficulté : « Mon heure n’est pas encore venue. » Si l’heure dont 
il est ici question est l’heure prévue pour le commencement des miracles du 
Christ, pourquoi accorde-t-il ensuite ce qu’il vient de refuser et accomplit-il 


1F,M. Braun, «La mére de Jésus dans l’ceuvre de saint Jean», Revue thomiste, 
1950, III, page 446. 
*F.M. Braun, op. cit., p. 448. 
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le miracle? Avec le Pére Braun 4, nous ne pouvons que nous ranger 4a l’inter- 
prétation de saint Augustin pour qui « l’Heure de Jésus était celle ov le Sau- 
veur consommerait |’ceuvre de sa vie sur la Croix » *. Commentant le récit de 
la Crucifixion (Jean 19. 25-28), saint Augustin souligne expressément le rap- 
prochement de cet épisode avec les Noces de Cana: « Sans doute, voici cette 
heure dont Jésus avait dit au moment de la conversion de l’eau en vin: 
Femme, qu’y a-t-il entre moi et toi ? Mon heure n’est pas encore venue ». Au 
moment ov il allait faire des choses divines, il repoussait comme ne lui étant 
pas connue, celle qui était la mére non de sa divinité, mais de son infirmité 
et de son humanité. » 

On remarquera que la symbolique des nombres, si précise chez saint Jean, 
confirme cette interprétation. L’expression «mon Heure» ou «son Heure» 
apparait en tout quatre fois dans l’Evangile (Jean 2. 4 — 7. 30 — 8. 20 — 13. 1). 
Or, on trouve de méme quatre mentions du mot « croix ». L’expression « l’heure 
vient » ou « est venue » apparait en tout quinze fois, de méme que les verbes 
« TrapabiSept », «livrer » et « wAnpdo», « accomplir». Le mot «dpa», « heure» 
apparait en tout 26 fois, réparties en deux groupes de 13 dans les chapitres 
1410 et 11 4 21. Le nombre 26 se rapporte par la somme de ses deux chiffres 
au nombre 8 qui, nous l’avons vu, est celui des mentions du mot « @dvatos », 
«mort ». Quant au nombre 13, il correspond au nombre de mentions de |’ex- 
pression « Fils de Homme » et du verbe « émoxtevw », « faire mourir ». Les 
conclusions qu’on peut tirer de l’étude du symbolisme sont donc parfaitement 
d’accord avec l’interprétation des Péres: L’heure de Jésus, c’est l’heure de sa 
mort, celle ou il lavera avec son propre sang ceux qui croient en lui. 

Aprés avoir précisé le sens du verset 4: « Femme, quoi a moi et a toi? 
Mon heure n’est pas encore venue », il n’est pas inutile de s’arréter un instant 
sur ce qui précéde immédiatement cette réponse du Christ. Il est important 
de souligner que Marie ne dit pas autre chose que ceci: « Ils n’ont plus de vin » 
(verset 3). On interpréte généralement cette phrase comme une demande dis- 
créte de faire un miracle. Si c’est une demande, elle n’est pas formulée plus 
expressément que le message que Marie et Marthe envoient dire 4 Jésus (11. 3): 
« Seigneur, celui que tu aimes est malade. » Il nous faut observer ici, plutét 
que la parole exprimée sur les lévres, ce qui se passe au fond du cceur de Marie. 
Ce dialogue entre la Mére et le Fils est chargé de silence. Bien que les Evangiles 
soient muets sur toute la période de la vie de Jésus qui a précédé son ministére 
public, 4 l’exception du récit de la nativité et de l’épisode avec les docteurs du 
temple a l’Age de 12 ans, il est permis de supposer qu’a |’instant ow le vin vient 
a manquer aux Noces de Cana, Marie sait que son fils posséde un pouvoir 
miraculeux. Déja dans le récit de Luc, il nous est dit A propos de l’enfance du 
Christ : « L’enfant grandissait, se développait, devenait plein de sagesse. Et la 
grace de Dieu reposait sur lui » (Luc 2. 40). Nous sommes par la fondés a croire 
que, dés l’enfance de Jésus, des signes visibles de cette grace de Dieu reposaient 
sur lui. N’oublions pas, d’autre part, que Marie sait que son fils est le Messie 
annoncé par les Ecritures. Le cantique du Magnificat (Luc 1. 46-55) nous le 
prouve. Marie n’oublie certes rien, ni l’annonce de l’ange, ni comment son 
fils est né, ni la prophétie de Siméon: « Il sera un signe de contradiction, et 
toi-méme, un glaive de douleur te transpercera l’Ame » (Luc 2. 34-36). Elle 
sait tout cela et elle l’accepte, étant «la servante du Seigneur ». Voici mainte- 


1F,M. Braun, op. cit., p. 452. 
2 Saint AuGustTIN, Jn Joan., PL XXXV, col. 1456 et 1950. 
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nant qu’elle se trouve invitée 4 des Noces 4 Cana, aux cétés de son fils. Elle 
sait qu’il est le fils de Dieu et qu’il peut faire un miracle. Elle ne le lui demande 
pas, mais elle est tentée comme lui. Dans le récit de la tentation, tel qu’il nous est 
rapporté par Matthieu (4. 1-11), la premiére et la deuxiéme tentation ont trait 
4 des miracles que le tentateur suggére a Jésus : Changer des pierres en pains 
— Se jeter du faite du temple. Jésus repousse la premiére par ces paroles: 
«Il est écrit: homme ne vivra pas de pain seulement, mais de toute parole 
qui sort de la bouche de Dieu » (Deut. 8. 3) et la seconde par ces mots: « Il est 
encore écrit: Tu ne tenteras pas le Seigneur ton Dieu » (Deut. 6. 16). 

A Cana, comme dans le récit de la tentation chez les Synoptiques, Jésus 
repousse la tentation en refusant de faire un miracle. Ce refus ne s’adresse 
pas 4 sa mére, mais au tentateur qui, dans le secret des cceurs, suggére a l’un 
et a autre que Jésus, en cet instant, peut manifester sa puissance. 

Mais ici se présente une nouvelle difficulté : il semble qu’aprés avoir repoussé 
la tentation de faire un miracle, Jésus, aussit6t aprés, l’accomplit cependant, 
puisqu’il change l’eau en vin. En réalité, Jésus n’accomplit ce miracle que 
parce qu’il est un signe. Le Pére Braun, dans l’étude citée ne se range pas 
a cette interprétation, qui est celle de divers critiques ?. I] voit en effet une diffi- 
culté dans le verset 5: « Sa mére dit aux serviteurs : Faites tout ce qu’il vous 
dira.» Le Pére Braun se range a la thése de saint Jean Chrysostome et de 
saint Thomas d’Aquin, qui admet que la réponse négative de Jésus 4 sa mére 
n’était ni absolue, ni définitive et qu’elle n’interdisait pas tout espoir. Rappro- 
chant cet épisode de celui de la femme cananéenne (Mat. 15. 21-28 et Mc 7. 
24-30), le Pére Braun conclut : « A Cana, Jésus de méme commence par poser 
un principe. Tant que son Heure n’est pas venue, il n’a d’ordre a recevoir de 
personne. Malgré tout, il se laisse toucher par la priére de sa mére. Dans un 
cas comme dans l’autre, la dispense consiste dans une anticipation. Chaque 
fois, elle peut servir d’exemple, tant6t pour attester la puissance de la foi, 
tant6t pour souligner l’intercession efficace de Marie.* » 

Dans l’hypothése ou le récit des Noces de Cana est le paralléle du récit de 
la tentation chez les Synoptiques, et ou il s’oppose au récit de la tentation dans 
la Genése, l’interprétation précédente se trouve dépassée. Le Pére Braun écrit 
par ailleurs ; « E, Hoskyns n’a pas craint d’affirmer : Lorsque les Péres disent 
que Marie est la nouvelle Eve, ils ont compris le sens du passage beaucoup 
mieux que les commentateurs modernes. Je n’oserais le suivre jusque-la. » Dans 
linterprétation que nous proposons, au contraire, la tradition patristique 
trouve une confirmation scripturaire solide dans l’Evangile de saint Jean 
lui-méme. 

Un autre rapprochement nous apparait d’ailleurs plus justifié que celui 
fait avec l’épisode de la femme cananéenne dans Matthieu, c’est celui que 
propose O. Cullmann 5 avec le passage Jean 7. 1-10. Jésus, pressé par ses fréres 
de monter 4 Jérusalem, leur répond : « Mon temps n’est pas encore 1a » (7. 6), 
puis il accomplit ce voyage, malgré cette réponse, mais comme «en secret » 
(7. 10). Ici, il est bien évident que le fait que Jésus, aprés un premier refus, 
donne suite au voeu des demandeurs, n’a rien a voir avec l’exaucement de 
leur foi. Jésus accomplit comme un signe qui préfigure son dernier voyage a 


1 Op. cit., p. 456. 

* Bernard, Macgregor, Hoskyns, Cullmann. 

3 Op. cit., p. 457. 

4 Op. cit., p. 473. 

°>O. CuLLMANN, Les sacrements dans l’Evangile johannique, Paris 1951, page 37. 
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Jérusalem, ce voyage que ses fréres envisageaient comme la proclamation de 
sa gloire messianique. Il en est de méme aux Noces de Cana. Marie, non pas 
ouvertement, mais silencieusement, souhaite que son fils manifeste sa Gloire 
messianique. Or Jésus, effectivement, la manifeste (Jean 2. 11), mais en 
accomplissant un signe qui préfigure le sang qu’il répandra sur la croix pour le 
pardon des péchés. 

Il convient donc de parler du « signe » plut6t que du « miracle » des Noces 
de Cana. C’est d’ailleurs en tant que « signe » que ce récit se trouve associé 
a celui de la purification du Temple, qui le suit. On remarquera que saint Jean, 
dans son Evangile, n’emploie 4 aucun endroit le mot grec « Swoys » qui signifie 
« pouvoir, puissance, force, miracle», mais toujours le mot « onueiov » qui a le 
sens de «signe», Les Synoptiques, au contraire, emploient tantét le mot 
« Bwwayis » (13 fois chez Matthieu, 15 fois chez Luc) et tantét le mot « onueiov » 
(13 fois chez Matthieu, 10 fois chez Luc). 

La notion méme de miracle, telle que nous la comprenons, n’a rien a voir 
avec la pensée d’aucun des évangélistes. Elle est occidentale et moderne; elle 
est liée A une conception pseudo-scientifique du monde ou le domaine de la 
matiére, qui apparait régi par des lois rigoureuses et qu’on suppose pratique- 
ment toutes connues, est entiérement indépendant du domaine de l’esprit. 

Pour V’homme antique, comme pour l’hindou contemporain, les deux 
domaines, celui de l’esprit et celui du monde sensible, ne sont pas distincts. 
La matiére est étroitement liée 4 l’esprit et elle est régie par lui. 

La « Swaps» est une force, un pouvoir exceptionnel accordé a certains 
hommes, et qui peut méme s’acquérir moyennant une technique déterminée. 

Le sens du mot « onpeiov » est encore plus difficile 4 saisir pour un moderne. 

Devant un objet quelconque, nous n’avons jamais tendance 4 nous poser 
que l’une ou Il’autre de ces deux questions: « A quoi sert-il ? De quoi et com- 
ment est-il fait ? » L’homme de Il’antiquité ne se les posait pas. I] se demandait 
seulement: « Que signifie-t-il ? » Cette question-la, nous ne nous la posons 
au contraire, pour ainsi dire, jamais !. Elle n’a en effet aucun sens si l’on ne 
commence pas par admettre qu’il existe une correspondance étroite entre les 
choses qui appartiennent au domaine invisible de l’esprit, et celles qui sont 
perceptibles par les sens. 

Jean nous raconte au chapitre 12 qu’au moment ot le Christ annonce 
Vheure prochaine de sa mort, une voix vient du ciel, répondant a la priére du 
Christ : « Pére, glorifie ton nom ! » et disant : « Je l’ai glorifié et je le glorifierai 
encore » (Jn. 12. 28). Une partie de la foule, nous dit l’évangéliste, « disait que 
c’était le tonnerre, une autre qu’un ange avait parlé ». Si la scéne se passait 
de nos jours, personne ne songerait 4 trouver une autre explication que celle 
d’un coup de tonnerre. Il nous est impossible de comprendre le quatriéme 
Evangile sans pénétrer d’abord le sens de cette notion de signe, si fondamen- 
tale dans la pensée de saint Jean et dans toute la pensée antique, jusqu’a celle 
des Péres de |’Eglise et du moyen 4ge. 

Le quatriéme Evangile n’est pas autre chose qu’une explication, qu’un 
déchiffrement des signes de la vie de Jésus. Un signe n’est d’ailleurs pas tou- 
jours un fait présentant un caractére miraculeux. Lorsque Jésus chasse les 
vendeurs du Temple, il accomplit un signe, tout comme lorsqu’il change |’eau 
en vin aux Noces de Cana. 


Il importe de bien voir qu’un signe n’a pas seulement pour effet d’annoncer 


* €f. E. Gitson, La philosophie au moyen dge, 2° éd., Paris 1944, page 343. 
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avenir, mais qu’il lie l’avenir. Lorsqu’il nous est dit dans l’Ancien Testament 
que le prophéte Jérémie se met un joug sur le cou (Jérémie, chap. 27), pour 
annoncer au roi Sédécias qu’il devra se soumettre au roi de Babylone, nous 
serions tentés de ne voir la qu’une figuration destinée 4 mieux frapper l’ima- 
gination et a rendre la prophétie plus saisissante aux yeux du roi. 

Mais en réalité les choses vont beaucoup plus loin. L’action accomplie par 
le prophéte a le pouvoir d’enchainer Il’avenir 4. Ceci se passe au temps du roi 
Sédécias, environ vers l’an 600 avant J.-C. Mais il serait faux de croire que 
nous avons ici affaire 4 quelque trace attardée d’une mentalité archaique et 
primitive. Au chapitre 21 du livre des Actes, il nous est raconté qu’un pro- 
phéte nommé Agabus vient trouver saint Paul, se lie les mains et les pieds 
avec la ceinture de ce dernier et lui dit : « Ainsi parle Esprit saint : L’homme 
4 qui appartient cette ceinture, les Juifs 4 Jérusalem le lieront ainsi et le livre- 
ront entre les mains des paiens » (Act. 21. 11). 

Les signes qu’accomplit Jésus ne sont donc pas seulement des prophéties, 
au sens que les modernes donnent généralement a ce mot. Ils préfigurent 
lavenir. Jésus, en changeant l’eau en vin aux Noces de Cana, ne fait pas 
seulement qu’annoncer sa mort, il la rend nécessaire. On comprend mieux 
alors la réponse du Christ 4 sa mére: « Mon heure n’est pas encore venue. » Le 
miracle des Noces de Cana n’est pas seulement une occasion pour Jésus de 
manifester sa puissance; il annonce la mort du Christ sur la Croix, il engage 
le Christ dans la voie qui le conduira jusqu’au Calvaire. Faut-il alors voir dans 
la réponse du Christ 4 sa mére comme une hésitation 4 accomplir cette action 
décisive ? Ce serait un contresens. Si Jésus repousse sa mére, en la nommant 
« Femme » et non « Mére », s’il lui répond ces mots : « Quoi a moi et a toi » qui, 
d’aprés une exégése correcte, ne peuvent que signifier: « Ceci ne te concerne 
pas », c’est qu’aucun étre humain, avant la mort du Christ sur le Calvaire, ne 
peut étre associé 4 son action rédemptrice. Marie, en tant que femme, ne peut 
demander 4 son fils d’accomplir l’acte qui va étre le signe du sang qui sera 
versé sur la croix. 

Mais le Christ ajoute ces mots: « Mon heure n’est pas encore venue. » 
Avec saint Augustin, nous sommes fondés a croire qu’ils signifient qu’a l’heure 
du Calvaire, le Christ accordera a sa mére ce qu’il lui refuse aux Noces de 
Cana; elle lui sera alors associée en devenant la mére du fils qu’il lui donnera, 
son disciple. Et comme chacune des actions du Christ sur la croix est une action 
prophétique, au sens plein du mot, Marie deviendra la mére du disciple « non 
seulement pour symboliser l’unité de la communauté chrétienne, mais pour 
la former » *, c’est-a-dire que son réle de mére vis-a-vis de ce fils, devenu « un 
Christ », sera le signe de sa mission vis-a-vis de tous les chrétiens que ce fils 
personnifie. 

Nous verrons tout a l’heure que les conclusions qu’on peut tirer de l’obser- 
vation de la symbolique des nombres confirment entiérement cette interpré- 
tation, qui est déja celle donnée par Origéne dans son Commentaire de 
’Evangile de saint Jean. 

Un détail reste encore a relever dans le récit des Noces de Cana, c’est celui 
des six urnes de pierre (verset 6), destinées aux purifications des Juifs. Son 
importance a été soulignée par Hoskyns °. I n’est pas douteux que nous trou- 
vons ici le fil conducteur qui relie les deux péricopes successives : le récit des 


+A. Lops, Les prophétes d’Israél, Paris 1935, page 58. 
2 F. M. Braun, Revue thomiste 1951, I, page 46. 
°E, Hosxyns, The fourth Gospel, London, nouvelle édition, 1947, page 189. 
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Noces de Cana et celui de la purification du temple, qui suit immédiatement 
(Jn. 2. 13-22). Ce second épisode présente un sens symbolique que ces mots 
font apparaitre: « Mais lui parlait du temple de son corps » (verset 21). 


Avant d’aborder le récit de la crucifixion (Jn. 19. 25-27), il apparait utile 
de résumer les conclusions auxquelles nous sommes parvenus en ce qui Concerne 
le récit des Noces de Cana: 

1. Parle rappel des sept jours de la Genése, Jean marque le rapprochement 
entre le début de son évangile, qui raconte la nouvelle Création par la GrAce, 
et le récit de la premiére Création. 

2. Le récit des Noces de Cana s’oppose au récit de la chute dans le jardin 
d’Eden. Si Jésus est le nouvel Adam, sa mére est la nouvelle Eve. L’interpré- 
tation des anciens Péres (Justin, Irénée, Tertullien) trouve donc ici une confir- 
mation scripturaire. Dans l’apostrophe du verset 4, si le mot « femme » s’adresse 
bien a Marie qui est ici la nouvelle Eve, les mots qui suivent « quoi 4 moi et a 
toi ? » s’adressent au tentateur que Jésus repousse. C’est par le fait méme que 
la tentation est repoussée, que Marie va se trouver associée a son fils. Cepen- 
dant Marie aux Noces de Cana n’est encore la mére que de l’humanité de son 
fils. C’est seulement aprés le sacrifice de la croix qu’elle deviendra la mére du 
disciple, type de tous les autres disciples en qui le Christ naitra (Jean 19. 26), 

3. Le changement de l’eau en vin est un signe, qui substitue aux purifi- 
cations rituelles des Juifs la purification par le sang versé sur la croix: « L’un 
des soldats lui perca le cété avec une lance, et aussitét il en sortit du sang et de 
Veau. Celui qui l’a vu en témoigne et son témoignage est véridique » (Jn. 19. 
34-35). 

4. Le vin des Noces de Cana est donc le vin eucharistique : « Le Rédemp- 
teur et Seigneur a le pouvoir de transformer en son sang le vin du sacrifice, 
de la méme manieére dont il a transformé un jour l’eau en vin. ! » 

5. Enfin il n’est pas sans signification que le récit de Cana soit celui des 
Noces de Cana. Le Seigneur est invité 4 des noces, nous dit saint Augustin 
dans un texte qui suit étroitement le symbolisme johannique, tout en |’appli- 
quant a l’Eglise ?: 

« Le Seigneur se rend a une invitation 4 des noces. Qu’y a-t-il de surprenant 
a ce qu’il vienne dans cette maison assister 4 des noces, lui qui est venu dans 
le monde pour célébrer des noces toutes divines ? Si tel n’est pas l’objet de sa 
venue sur terre, il n’a point d’épouse ici-bas. Que signifient alors ces paroles 
de l’apétre : « Je vous ai fiancé 4 cet unique époux, Jésus, pour vous présenter 
a lui comme une vierge pure » (2 Cor. 11. 2). Et quelle est la crainte de l’apétre ? 
C’est que la virginité de l’épouse de Jésus-Christ ne soit corrompue par les 
artifices du démon: « Je crains, dit-il, que comme Eve fut séduite par les arti- 
fices du serpent, vos esprits de méme ne se corrompent et ne dégénérent de la 
simplicité et de la chasteté qui est selon Jésus-Christ (ibid. 3). Le Sauveur a 
donc ici-bas une épouse qu’il a rachetée de son sang, et a laquelle il a donné 
l’Esprit saint comme gage de son amour. II 1’a délivrée de l’esclavage du démon, 
il est mort pour ses péchés, et il est ressuscité pour sa justification. Qui offrira 
jamais 4 son épouse des dons aussi précieux ? Que les hommes offrent tous les 
ornements que la terre met a leur disposition, de l’or, de l’argent, des pierres 


* Missale Gothicum (Migne P.L. 72, col. 242), cité par O. CULLMANN, Les sacremenis 
dans l’Evangile johannique, Presses Universitaires de France, 1951, page 39. 

® Saint AuGustTIn, Tract. in Joan, 8. 4. Nous suivons la traduction francaise de 
Pédition Vivés (St Aug., GEuvres complétes, tome IX, 1869, page 322). 
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précieuses, des chevaux, des esclaves, des domaines, des terres, s’en trouvera- 
t-il un seul pour offrir son sang ? S’il donnait son sang a son épouse, comment 
pourrait-il l’épouser ? Le Seigneur au contraire meurt en assurance, il a donné 
son sang pour celle qu’il devait épouser aprés sa résurrection, et qu’il s’était 
unie déja dans le sein de la trés sainte Vierge. Car le verbe est l’époux, la chair 
humaine est l’épouse, et ces deux natures ne forment qu’un seul Fils de Dieu, un 
seul et méme fils de Vv homme. Le sein de la Vierge Marie a été comme un lit nup- 
tial o il est devenu le chef de l’Eglise, et il en est sorti comme un époux qui 
sort du lit nuptial, selon la prédiction du Roi-Prophéte: « Semblable a un 
époux qui sort de son lit nuptial, il s’est élancé comme un géant pour parcourir 
sa carriére. » Il est sorti comme un époux de son lit nuptial et s’est rendu a 
linvitation qui lui était faite d’assister aux noces. » 

Ce texte, un des plus beaux de saint Augustin, est aussi l’un des plus 
difficiles 4 cause de la richesse de son symbolisme, qui entrecroise le théme 
« Eve-Marie » avec celui de l’alliance nuptiale, pour les appliquer l’un et l’autre 
a l’Eglise. Nous croyons nécessaire de l’éclairer 4 l’aide d’un développement 
emprunté 4 J. Pinsk !: 

«Ce n’est pas seulement Jlincarnation du Fils de Dieu, mais également 
lenvoi de l’Esprit le jour de la Pentecédte, qui posséde le caractére d’une 
alliance nuptiale ou s’accomplit tout ce qui a été dit en termes qui s’appliquent 
a la génération, dans l’Ancien et le Nouveau Testament. L’Eglise, comme 
communauté de Rachetés, est, selon saint Paul, 4 la fois Epouse et Corps du 
Christ. Si la juxtaposition de ces deux expressions est peut-étre au premier 
abord un peu déconcertante, elle devient claire 4 la lumiére des lois de la géné- 
ration naturelle. De méme que l’Epouse est d’abord étrangére a l’Epoux et se 
tient d’abord séparée en face de lui..., et que c’est aprés seulement, quand elle 
recoit en elle sa vie, qu’elle devient avec lui un corps, una caro, ainsi de méme 
l’Eglise est l’épouse du Christ, en tant qu’elle représente l’humanité soupirant 
vers le salut, vers l’envahissement de la vie divine. Mais par le fait que le Fils 
de Dieu comble son désir et lui donne sa propre vie dans l’envoi de |’Esprit, 
elle devient avec lui une seule chair, c’est-a-dire que l’Epouse du Christ est 
transmuée en Corps du Christ et devient un étre mystérieux avec lui. » 


II. VoILA TON FILS — VOILA TA MERE 


A lexception d’une bréve allusion que fait l’évangéliste dans le récit du 
discours de Jésus 4 la synagogue de Capernaiim aprés la multiplication des 
pains — « Les Juifs cependant murmuraient contre lui, parce qu’il avait dit: 
Je suis le Pain descendu du ciel. N’est-ce pas la Jésus, disaient-ils, le fils de 
Joseph, dont nous connaissons le pére et la mére ? Comment donc peut-il 
dire: Je suis descendu du ciel ? » (Jn. 6. 41-42) — a cette seule exception 
prés, la mére de Jésus n’est plus nommeée dans le quatriéme Evangile depuis 
les Noces de Cana jusqu’a la scéne au pied de la croix (Jn. 19. 25-27): 

« Voyant sa mére et, prés d’elle, le disciple qu’il aimait, Jésus dit a sa mére : 
« Femme, voila ton fils. » Puis il dit au disciple: « Voila ta mére. » Et, dés ce 
moment, le disciple la recut (&cfev) chez lui. ? » 

On voit d’ordinaire dans ces paroles un acte de piété filiale. A deux excep- 
tions prés, tous les docteurs de l’antiquité chrétienne et du moyen 4ge en ont 


‘J. Prnsk, Die Sakramentale Welt, Freiburg im Breisgau, 1938, page 117. 
2 Nous exposerons plus loin les raisons pour lesquelles cette traduction parait devoir 
étre préférée A la traduction plus courante : « Le disciple la prit chez lui. » 
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donné cette explication. Aujourd’hui encore les auteurs catholiques la parta- 
gent a l’unanimité. Seul, parmi les exégétes modernes, le Pére Braun vient 
d’en proposer une autre 1, que nous résumons briévement : * 

1. Le Disciple présent au Calvaire est le prototype de tous les disciples. 

2. En disant au Disciple qu’il aimait: Voila ta mére, Jésus a voulu signifier 
que Marie au Calvaire était devenue la mére de tous les disciples présents et 
futurs. 

Nous ne songeons pas a reprendre ici la démonstration compléte et con- 
vaincante que fait le Pére Braun. Nous voudrions seulement apporter une 
confirmation a cette thése par le moyen de la symbolique des nombres. Etant 
donné l’importance que saint Jean attache aux nombres, nous possédons 1a 
en effet un moyen de preuve, dont la valeur est loin d’étre négligeable, puis- 
qu’il permet de discerner et de suivre des arrangemenis intentionnels, voulus 
par l’auteur, qui dévoilent le sens profond que l’évangéliste a désiré commu- 
niquer a ses lecteurs. 

Parmi tous les Péres de l’Eglise, Origéne a été seul 4 voir dans le récit 
johannique la signification de la maternité spirituelle de Marie. Au x1I® siécle, 
Rupert de Deutz lui fait écho *. 

Il est remarquable que le commentaire en question d’Origéne fait immé- 
diatement suite 4 la phrase que nous avons citée au début de cette étude: 

« Osons le dire : les Evangiles sont la fleur de toutes les Ecritures, et l’Evan- 
gile de Jean est la fleur des Evangiles : nul ne peut en comprendre le sens s’il 
n’a reposé sur le sein de Jésus, et s’il n’a regu de Jésus Marie, pour qu’elle 
devienne sa mére. » 

Nous sommes donc ici, d’aprés Origéne, au coeur de la Bible, au coeur des 
Evangiles, au coeur méme de l’Evangile de Jean. Retenons la solennité qui 
marque cette affirmation. Origéne nous le dit expressément : la clef de la com- 
préhension du quatriéme Evangile se trouve ici. 

Voici la suite du passage d’Origéne : 

«... Sil n’a regu de Jésus Marie, pour qu’elle devienne sa mére. I] faut en 
effet que cet autre futur « Jean », puisse, comme Jean, étre désigné par Jésus 
comme étant Jésus. En effet, d’aprés l’opinion méme de ceux qui jugent 
sainement, il n’y a pas d’autre fils de Marie que Jésus. Or, Jésus a dit a sa mére : 
« Voici ton fils » et non pas: « voici, celui-ci est aussi ton fils ». C’est donc 
comme s’il avait dit : « Voici, celui-ci est Jésus que tu as mis au monde. » En 
effet, celui qui est parfait ne continue pas 4 vivre lui-méme, mais le Christ vit 
en lui (Gal. 2. 20). Et comme le Christ vit en lui, il est dit de lui A Marie : « Voici 
ton fils le Christ. » Combien cela importe-t-il donc de dire tout ce qui est néces- 
saire 4 notre intelligence pour que nous puissions interpréter dignement la 
parole cachée parmi les trésors, recouverts d’écailles, du sens littéral... A celui 
qui veut saisir le sens profond, il est dit d’une maniére vraiment opportune : 
« Nous avons recu la pensée du Christ, afin que nous connaissions les choses 
qui nous ont été données par Dieu » (1 Cor. 2. 12). 

Celui qui veut pénétrer dans la compréhension profonde du 4¢ Evangile 
doit devenir « un autre Jean ». Il faut done que pour lui, comme pour Jean, 
Marie devienne la mére du Christ qui nait en lui. 


? F. M. Braun, « La mére de Jésus dans l’ceuvre de saint Jean », Revue thomiste, 1951, 
I, pages 21 et suivantes. 

2 F. M. Braun, op. cit., page 22. 

3 Comment. in Ev. Joan. P. L. cixrx, col. 790. 
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La thése que soutient le Pére Braun n’est pas autre que celle d’Origéne et 
de Rupert de Deutz, a la remarque prés toutefois qu’Origéne se limite seulement 
aux « parfaits » et Rupert a « n’importe quel disciple qui se serait trouvé en 
méme temps que Jean au pied de la croix ». Le Pére Braun va donc plus loin 
encore que ces deux docteurs dans son interprétation de la pensée de saint 
Jean, ainsi qu’il le souligne lui-méme !, Jésus ayant voulu signifier que Marie 
au Calvaire était devenue la mére de tous les disciples, présents et futurs. 
Parmi tous les arguments que développe le Pére Braun, nous retiendrons comme 
l'un des plus convaincants, que toutes les paroles du Christ sur la Croix, qui 
nous sont rapportées par Jean, concernent la mission messianique du Sauveur. 
Il serait surprenant que les mots: « Voila ton fils », « Voila ta mére » fassent 
exception. Un acte ordinaire de piété filiale n’aurait rien 4 voir avec |’accom- 
plissement prophétique, signifié au verset 28 par les mots: Aprés cela, sachant 
que tout était accompli... *. 

Nous nous proposons de montrer que, par le moyen de la symbolique des 
nombres, Jean a souligné lui-méme l’importance capitale qu’il donne a la 
parole de Jésus rapportée au verset 19. 26. 

Nous analyserons pour cela tout d’abord la suite des mentions que fait 
lévangéliste du « disciple que Jésus aimait », Nous ferons ensuite la méme chose 
pour le mot « vios », « fils », puis pour le mot « utp », « mére ». 


A. Le disciple que Jésus aimait 


De méme qu’il faut préter quelque attention au texte, pour reconstituer 
la suite des sept jours depuis le début de l’Evangile jusqu’aux Noces de Cana, 
il faut ici observer que le disciple, identifié comme l’auteur du quatriéme 
Evangile en Jean 21. 24, se désigne tantét par l’expression : « Le disciple que 
Jésus aimait », et tanté6t par l’expression : « l’autre disciple », la soudure entre 
les deux étant faite au verset 20. 2: « elle court donc (Marie de Magdala) et 
vient vers Simon Pierre et vers l’autre disciple que Jésus aimait ». 

Compte tenu de cette remarque, on observera que les mentions de ce 
disciple, qui est l’auteur de l’Evangile, sont les suivantes: 


13. 23 

18. 15, 16 

19. 26, 27, 27 
20. 2, 3, 4, 8 

21. 7, 20, 23, 24 


On notera ainsi que ce disciple est mentionné en tout 14 fois, dont 10 fois 
jusqu’au récit de la Résurrection: 

Une fois dans le récit du Lavement des pieds. 

Deux fois dans le récit du Reniement de Pierre. 

Trois fois dans le récit de la Crucifixion. 

Quatre fois dans le récit de la Résurrection. 

ll y a en outre quatre autres mentions de ce méme disciple dans le 
chapitre 21. 

Les dix premiéres mentions de ce disciple sont donc groupées dans l’ordre : 


1+2+3+4 = 10. 


‘F. M. Braun, op. cil., pages 36 et 59. 
*F. M. Braun, op. cit., page 21. 
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Or, chez les pythagoriciens, la somme 1 + 2 + 3 + 4 = 10 correspondait 
a la Tetractys, sur laquelle les pythagoriciens juraient le secret '. 

Il est remarquable qu’un certain nombre d’autres mots employés par saint 
Jean dans son Evangile (plus d’une dizaine) se présentent également dans 
Vordre d’une suite: 1 + 2 + 3 + 4o0u bien 4 + 3 + 2 + 1. C’est le cas par 
exemple pour le mot « yuxq », « Vie, Ame », qui se présente dans l’ordre suivant : 

10. 11, 15, 17, 24 (Le Bon Berger). 

12. 25, 25, 27 (L’annonce de la Glorification du Fils de Homme). 

13. 37, 38 (L’annonce du reniement de Pierre). 

15. 13 (Le discours sur le Cep et les sarments). 

Il est impossible de supposer qu’il y ait 14 pure coincidence et l’on est forcé 
d’admettre que l’auteur du quatriéme Evangile a connu |’arithmétique pytha- 
goricienne et s’en est servi. On peut observer d’ailleurs que l’une des sources 
par lesquelles cette arithmétique nous est connue est l’ceuvre (dont nous ne 
possédons que des fragments) du néopythagoricien d’origine arabe, Nicomaque 
de Gérasa *. Nicomaque écrivait vers la fin du 1¢ siécle aprés Jésus-Christ, et 
Gérasa est une ville de Palestine, située a une trentaine de kilometres 4 |’est 
du Jourdain. Il n’y a done aucune difficulté 4 supposer que saint Jean a connu 
V Introduction arithmétique et les Theologoumena de Nicomaque. 

Nous ne songeons pas un instant a4 conclure de 1a 4 une contamination de 
la pensée johannique par la pensée grecque. Saint Jean, comme tous les 
hommes de Il’antiquité, attachait une grande importance aux nombres, que les 
anciens considéraient comme des essences, c’est-a-dire comme des propriétés 
des choses et non pas seulement, ainsi que le font les modernes, comme de 
simples signes abstraits servant a la numération. « C’est ainsi que, chez les 
Grecs, 7 était le temps critique (xoipés), car, par exemple, les périodes de sept 
jours, mois ou années ont dans le développement des étres un réle prépondé- 
rant. Le mariage était constitué par 5, qui unit au premier nombre pair 2 le 
premier nombre impair 3, Punité étant mise a part. 3» 

Saint Jean s’est donc servi des nombres comme d’un langage, et ceci est 
simplement conforme a la pensée antique en général, car la symbolique des 
nombres se retrouve chez les Grecs, chez les Egyptiens, chez les Chaldéens et 
chez les Hébreux. Ce langage lui a servi 4 exprimer une pensée purement 
chrétienne. Les symboles mémes employés par l’Evangéliste, dont la signi- 
fication se rattache aux nombres, proviennent tous de l’Ancien Testament. 
C’est le cas par exemple pour la symbolique du nombre 6, qui dérive du sixiéme 
jour de la Création, ou furent créés ’homme et la femme, et du nombre 7, qui 
correspond au septiéme jour, jour du repos de Dieu. 

L’arithmétique pythagoricienne est donc pour saint Jean uniquement un 
mode d’expression, qui va lui permettre de faire apparaitre par symétrie tel 
ou tel rapprochement, ou de souligner certains passages qui recoivent de ce 
fait, dans le cadre de l’Evangile, une place de toute premiére importance. 


7A. DeLatTe, «Etudes sur la littérature pythagoricienne », dans Bibliotheque de 
Vécole des Hautes Etudes, Paris 1915, pages 249 A 268. 

Voir aussi E. Maury, «Le secret de Virgile et l’architecture des Bucoliques », dans 
Lettres d’humanité (Ass. Guillaume Budé), tome III, 1944, pages 71 a 147. 

2 Sur Nicomaque de Gérasa, on consultera : 

PauL Henry MicuHe., De Pythagore & Euclide, Ed. Les Belles Lettres, Paris 1950, 
page 118. 


3 Léon Rosin, La pensée grecque et les origines de Vesprit scientifique, éd. revue et 
corrigée, Paris 1948, page 69. 
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Il importe ici de noter le fait que l’arithmétique pythagoricienne est 
essentiellement une géométrie. Les nombres ne sont pas des sommes arithmé- 
tiques, mais des figures et des grandeurs '. On sait d’ailleurs que notre mot 
francais « calcul » vient du mot latin « calculus », qui signifie « caillou », ’habi- 
tude étant en effet de compter avec des petites pierres « calculi », disposées 
sur une tablette recouverte de sable. 

Pour former le nombre 10, qui correspond aux dix passages du « disciple 
que Jésus aimait » que nous avons cités, il convient donc, d’aprés l’arithmétique 
pythagoricienne, de former avec des Ccailloux, c’est-a-dire avec des points, 
la figure triangulaire suivante : 


13.23 La Céne 


18. 16 Le Reniement de Pierre 


19. 26 La Crucifixion 


20. 8 La Résurrection 


20. 3 20. 4 


La simple lecture de cette figure permet de voir que la mention du disciple 
correspondant au centre de ce triangle, qui est donc la mention la plus essen- 
tielle de toutes, est la suivante: 

« Puis il dit au disciple: Voila ta mére. » 

Nous sommes en droit de conclure que Jean a voulu souligner ainsi la signi- 
fication messianique de cette phrase du Christ. 

Il place au coeur de ce qui constitue comme sa signature cachée, l’affirma- 
tion de la maternité spirituelle de Marie. 

«Nul ne peut comprendre le sens de cet Evangile... s’il n’a recu de Jésus 
Marie comme sa mére. » L’interprétation d’Origéne est donc bien fidéle, et 
correspond au sens profond contenu dans le texte évangélique. 


B. Le mot « vids», « Fils » 


L’examen des différentes acceptions dans lesquelles est employé le mot 
« ulés », « Fils », va nous montrer de méme que dans le verset 19. 26, le mot 
«vids» ne saurait s’appliquer qu’au Fils, le Christ, et non a un autre fils, 
dans un sens terrestre qui serait voisin de celui de « fils adoptif ». 

Le mot « vids » est employé en tout 56 fois dans l’Evangile de saint Jean. 
Le tableau suivant donne la répartition de ces 56 mentions : 


?LEon Rosin, op. cit., page 71. 
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Fils, appliqué 4 Jésus-Christ . oo ee 
. Fils de Fils de Fils de , 
Fils Dieu Uv homme Joseph Fils 
1. 18 1. 34 1. 51 1. 45 1. 42 
3. 16 49 3. 13 6. 42 4.5 
17 3. 18 14 2 12 
35 5. 25 5. 27 46 
36 10. 36 6.27 47 
36 11. 4 53 50 
5. 19 27 62 53 
19 49; 7 8. 28 9. 19 
20 20. 31_ 9. 35 20 
21 — 9 12. 23 12. 36 
22 34 17. 18 
23 34 11 
23 13. 31_ 
26 1 
6. 40 
8. 35 
36 
14. 13 
24s: 4 
1 
19. 26 
30 


On remarquera que nous rangeons la mention du mot « vids» au verset 
19. 26: « Femme, voila ton fils », dans la série des passages ot: ce mot est appli- 
qué a Jésus-Christ. Nous nous proposons de montrer en observant le symbo- 
lisme des nombres, que l’auteur de l’Evangile a souligné lui-méme cette 
interprétation. 

En dehors des 21 mentions du mot Fils, appliqué 4 Jésus-Christ et employé 
isolément, on notera que le mot « vids » est par ailleurs employé 9 fois dans 
l’expression « Fils de Dieu » et 13 fois dans l’expression « Fils de l’Homme », 
« vids toU dvpdarov », Notre propos n’est pas d’analyser en détail le symbolisme 
numérique de ces deux expressions. Pour souligner cependant qu’il y a bien 
un symbolisme numérique intentionnel, nous reléverons que le mot « Dieu» 
(eds) est employé lui-méme 81 fois dans l’Evangile johannique, soit 9 x 9. 

En ce qui concerne |’expression « Fils de Homme », nous noterons que le 
verbe « Bartizo », « baptiser » est employé 13 fois dans tout l’Evangile, de méme 
que les verbes «to», «aimer» — « tyeipo», « ressusciter » — « vitro », 
« laver », de méme aussi que les mots « aldv », « éternité », « odp€ », « Chair », etc. 
Le mot « oéPfatov », « sabbat » est, lui aussi, employé 13 fois et l’architecture 
numérique, illustrant la suite des passages ot ce mot figure, montre une cor- 
respondance trés précise entre le mot «sabbat» et l’expression « Fils de 
Homme ». Ce rapprochement fait penser au texte de Matthieu 12. 8: « Le 
Fils de Homme est maitre du sabbat. » Cette coincidence ne saurait étre 
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fortuite. Il est facile d’ailleurs de montrer que le nombre 13 convient bien au 
sabbat, car il est la somme de 6 et de 7. Or le symbolisme du sabbat doit conte- 
nir 4 la fois celui des six jours de la Création, et celui du septiéme jour, qui est 
le repos de Dieu *. On notera également que dans le prologue de 1’Evangile 
de saint Matthieu, les ancétres du Christ sont groupés en six ensembles de sept 
personnes. « De cette fagon, remarque le Pére Daniélou, le Christ apparait 
comme inaugurant le septiéme 4ge du monde, comme étant a lui seul ce 
septiéme Age. ? » 

Le mot « viés» est employé 11 fois, appliqué 4 des hommes autres que 
Jésus-Christ, d’aprés le tableau donné plus haut, page 30. Si, 4 ces 11 mentions, 
l’on ajoutait celle du mot « viés » au verset 19. 26, on aboutirait a une liste de 
12 mentions, appliquées 4 des hommes autres que Jésus-Christ. Or, il est pos- 
sible de montrer que le symbolisme du nombre 12 ne s’applique pas a ce sens, 
mais que par contre le nombre 11 y convient parfaitement. 

Le nombre 11, d’aprés saint Augustin *, est le nombre du péché, la trans- 
gression de la loi qui correspond 4 10. Le méme symbolisme existe déja dans 
le quatriéme Evangile. Les 11 passages ov le mot « vids» ne s’applique pas a 
Jésus-Christ sont les suivants : 


. eee 1 fC a ee ee ee 
-5 et 12... Entretien de Jésus avec la Samaritaine. 
. 46, 47, 50, 53 Guérison du fils de l’officier royal . 
- 19 et 20. . . Guérison de l’aveugle-né. ... . 
. 36... .. . Glorification du Fils de Homme 


17.12 ... ...  Priére sacerdotale. 


On notera que la 11¢ mention est celle du « fils de perdition », Judas, au 
verset 17. 12; la dixiéme mention au contraire est celle des « fils de lumiére » 
au verset 12. 36. 

On constate ainsi que le symbolisme de saint Jean est bien le méme que 
celui de saint Augustin, qui par conséquent en dérive. On notera d’autre part 
que les mots suivants sont employés également 11 fois dans l’Evangile de Jean : 


ume, Mére 

SotAos, Esclave 

xpioss, Jugement 
évtoAj, Commandement 
etc. 


On notera d’autre part que les mots suivants se présentent comme des 
multiples de 11: 
yw, ... Pare Eee tens eer e rer. 
&vépwmos, Homme * (appliqué a des hommes autres que J.-C.) 33 mentions 


‘En ce qui concerne le symbolisme du sabbat, on consultera utilement J. DANIELOU, 
Bible et liturgie, Ed. du Cerf, Paris 1951, chapitre XIV, « Le mystére du sabbat », pages 
303-328, 

2 J. DANIELOU, op. cit., page 311. 

3 Saint Augustin, Sermon LI, ch. XXIII, 34. — Sermon LXXXIII, ch. VI, 7. — 
Quaest. in Evang. : in Luc, Lib. II, quaest. 6. — In Heptat., Lib. I, C VIII. — : 

* Le mot « &v@petros », « Homme » apparait en tout 60 fois dans l’Evangile johannique, 
ce qui rappelle le symbolisme du sixiéme jour, ot furent créés l’homme et la femme. 
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Ne pouvant pas nous étendre plus longuement dans le cadre de Cet article, 
nous abrégerons notre démonstration, qui, pour étre compléte, aurait da 
consister encore 4 montrer que le symbolisme du nombre 12 ne convient pas 
pour s’appliquer 4 l’homme pécheur 1. 


Il nous reste A voir si le nombre 21 convient bien comme somme des men- 
tions du mot « Fils » appliqué a Jésus-Christ (non compris les expressions 
« Fils de Dieu » et « Fils de ?Homme »). 

On remarquera que l’une et l’autre expression, « Le Fils» sans autre 
épithéte, et « Le Fils de Dieu », s’appliquent toutes deux a la divinité de Jésus- 
Christ. Quand Jésus est dénommé « Fils », ainsi par exemple dans Jean 5. 22: 
« Le Pére ne juge personne, mais il a remis tout le jugement au Fils », il est 
incontestable que 1a aussi il s’agit du Fils de Dieu. Au total les deux expres- 
sions « Le Fils » et « Le Fils de Dieu » apparaissent 


21 + 9 = 30 fois 


Il est constant chez les Péres que le symbolisme du nombre 30 ait été appliqué a 
Jésus-Christ 2. Ils observaient que Jésus avait commencé son ministére a 
l’Age de 30 ans (Luc 3. 23), et que Judas vendit son maitre pour 30 deniers. 
C’est aussi le nombre des jours du mois. Dans |l’Evangile johannique, la 
somme des 13 mentions du mot «aiov», « éternité» et du mot « alcvios», 
« éternel » correspond au nombre 30. De méme la somme des mentions du 
verbe « tpwtéw », « prier, demander » et de ses composés. De méme aussi celle 
des mentions des verbes « @vihoxw » (2) et « érobvioxw » (28) qui signifient mourir. 
— De méme encore la somme des mots « Andis» (14), « dAndwds» (9) et 
« nods » (7) qui signifient respectivement « vrai» et « vraiment » — De 
méme enfin la somme des mentions du verbe «forn» et de ses composés, 
qui signifie «se tenir debout, ressusciter ». 

On observera que dans l’Evangile johannique, les deux expressions « le 
Fils » et «le Fils de Dieu » ne sont pas employées dans un ordre quelconque, 
mais suivant une alternance déterminée. C’est ainsi que, si l’on désigne par la 
lettre A les passages ou |’on trouve |’expression « le Fils », et par la lettre B 
les passages ou l’on trouve l’expression «le Fils de Dieu », on constate que 
l’alternonce est la suivante: 


1. dans la 1I°¢ partie de l’Evangile (ch. 1 4 10): 
A+2B+2A+B—10A—B+4A+4+B. 

2. dans la 2° partie de l’Evangile (ch. 11 4 21): 
2B+A—2A+B—A4+B 


On observe qu’il y a des arrangements symétriques entre les deux expressions, 
et qu’en particulier, dans la série qui correspond aux passages contenus dans 
la deuxiéme moitié de l’Evangile, l’arrangement se trouve rompu si l’on sup- 


* On relévera parmi les mots employés 12 fois dans l’évangile johannique : « ‘lepoodAupa» 
« Jérusalem », « tpooxuvéw » « Adorer », « ypagth» « Ecriture », « dijpa» « Parole », etc. 

D’aprés St Auaustin (Enar. in Ps. LIX, 2), le nombre 12 symbolise la perfection. 

* Chercher a vérifier la justesse du symbolisme d’un nombre dans le quatriéme Evangile 
en se basant sur le symbolisme des nombres chez les Péres de l’Eglise peut sembler un 


anachronisme, II n’en est rien, car le symbolisme chez les Péres a une origine qui n’est 
autre que scripturaire. 
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prime le verset « 19. 26 », c’est-a-dire si l’on admet que dans la réponse « Voila 
ton fils », le mot « fils » ne s’applique pas au Christ, mais seulement a son dis- 
ciple Jean, dans le sens de « fils adoptif » de Marie. En effet, de méme qu’a la 
série des mentions 2 B + A, contenues dans les passages: 11. 4 — 11. 27 et 
14. 13, correspond la série 2 A + B, contenue dans les passages 17. 1 — 17. 1 
— 19. 7, de méme aussi il apparait nécessaire de compter le mot « Fils » 
contenu dans 19. 26, comme appartenant 4 cette série, pour compléter la symé- 
trie par rapport au mot « Fils de Dieu », contenu dans 20. 31. 

Il y a donc un lien étroit entre les passages 19. 26: « Voila ton fils » et 20. 
30-31: « Jésus a fait encore, en présence de ses disciples, beaucoup d’autres 
signes qui ne se trouvent pas relatés dans ce livre. Ceux-ci l’ont été pour que 
vous croyiez que Jésus est le Christ, le Fils de Dieu, et qu’en croyant, vous ayez 
la vie par son nom. » 

Avoir la vie par son nom, c’est pouvoir dire avec l’apétre : « Ce n’est plus 
moi qui vis, c’est Christ qui vit en moi » (Gal. 2. 20) et c’est aussi devenir le 
fils dont Jésus a dit sur la croix en s’adressant a sa mére : « Femme, voila ton 
fils », c’est-a-dire «ton fils, le Christ », comme I’a interprété Origéne 1. Le 
rapport qui unit le Christ qui vit dans son Eglise, et Jésus, le Fils de Dieu qui 
est mort sur la croix, est lié d’aprés l’Evangile de saint Jean, 4 la maternité 
spirituelle de Marie. 


C. Le mot « wimp », « mere » 


Examinons enfin l’emploi dans l’Evangile du mot « ump », « mére ». Voici 
la liste de ses mentions : 


Noces de Cama ..... 3 
Bref séjour 4 Capernaiim. 1 5 

~ 4... +... Entretien avec Nicodéme. 1 
6.42 ..... .. . Discours sur le pain de vie... 1 
oe ea Se ae? re re 


On remarque que le mot « mére » est employé 5 fois au début de l’Evangile 
(chapitres 2 et 3), puis 5 fois 4 la fin de l’Evangile dans le récit de la crucifixion, 
ces deux groupes de mentions étant séparés par une mention isolée dans le 
chapitre 6. On notera aussi que ces trois groupes de mentions sont situés 
respectivement dans les trois parties qu’on peut distinguer dans ]’Evangile : 


chapitres I 4 V 
chapitres VI 4 X 
chapitres XI a XXI. 


La seconde partie commence, comme on le voit, a la multiplication des pains, 
et la troisiéme partie 4 la résurrection de Lazare. Cette division est naturelle. 
Il est possible en effet de montrer que ces deux récits commandent chacun 
toute la suite du développement de la partie considérée. 


1 Il serait possible de montrer encore que la suite des 30 passages, contenant soit 
« Le Fils », soit « Le Fils de Dieu », constituent, en faisant apparaftre le nombre de men- 
tions contenues dans chaque récit, une série de nombres présentant un arrangement 
régulier, qui est certainement intentionnel. Le cadre de cet article ne nous permet pas de 
reproduire cette démonstration, qui confirme, elle aussi, que dans 19. 26, les mots « voila 
ton fils » s’appliquent au -Christ, qui vit désermais dans son disciple. 
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La mention isolée au verset 6. 42, qui se trouve intercalée entre les deux 

groupes de 5, apparait dans le texte suivant : 
« N’est-ce pas Jésus, le fils de Joseph, dont nous connaissons le pére et la mére ?» 
Les Juifs s’étonnent que Jésus puisse prétendre qu’il est descendu du ciel, 
alors qu’ils considérent comme un fait acquis et connu que Jésus est né suivant 
la génération naturelle, ayant comme parents Joseph et Marie. 

Le théme traité dans ce verset 6. 42, c’est donc l’opposition entre la géné- 
ration naturelle et la génération spirituelle (descendre du ciel). Nous nous 
proposons de montrer qu’a leur tour les deux séries de 5 mentions, qui enca- 
drent le verset 6. 42, vont faire apparaitre cette méme opposition, ou plutét 
cette méme correspondance entre la génération naturelle et la génération 
spirituelle, la premiére toutefois n’étant pas entendue comme les Juifs 1’en- 
tendent, mais cependant comme une génération suivant la chair, quoique par 
l’action du Saint-Esprit *. 

Remarquons d’abord que dans le récit de l’entretien avec la Samaritaine 
(4. 18), il nous est dit que cette femme a eu 5 maris. On se souviendra que chez 
les pythagoriciens, comme nous |’avons souligné plus haut, le nombre 5 se 
rapportait au mariage *. Nous vérifions donc bien que dans la pensée antique 
et chez saint Jean lui-méme, le nombre 5 se rapporte a la génération naturelle ’, 
Il semble d’ailleurs que le symbolisme du nombre 5 dont on notera déja la 
fréquence dans la Genése (en particulier Gen. 43. 34) soit d’origine égyptienne ‘, 
On notera aussi que le mot « wévte », qui signifie « cing » est lui-méme employé 
5 fois dans l’Evangile, de méme aussi que le mot « é&vatev » qui, en grec, signifie 
a la fois « d’en haut » et « de nouveau ». Mais, on constate, que dans |’Evangile 
johannique le mot « é&vwev » s’oppose au mot « évtetéev », « d’ici ». Le lecteur 
pourra vérifier facilement cette opposition en observant la suite des passages 
contenant ces deux mots: 


&votev: 3.7; 3. 7; 3. 31; 19. 11; 19. 23, soit au total 5 
tvteviev: 2. 16; 7. 3; 14. 31; 18. 36; 19. 18; 19. 18, soit au total 6. 


Il constatera d’abord que ces deux mots, si on les désigne respectivement par 
les initiales H et I, forment une suite qui offre un arrangement régulier : 


H I 
I, H — III — H|,H 


I] n’y a pas symétrie parfaite, ce qui est impossible puisqu’il s’agit de com- 
biner ensemble deux mots qui ne sont pas employés le méme nombre de fois 


1 Le symbolisme des nombres confirme la thése du Pére Braun en ce qui concerne 
l’affirmation de la naissance virginale de Jésus au verset 1. 13 (F. M. Braun, op. cif., 1950, 
III, page 435). 

2L. Rosin, La pensée grecque, page 69. 

8 On notera encore que dans l’Evangile johannique, le nombre 5 est celui des pains 
de la multiplication des pains, le pain servant 4 la nourriture physique de l’homme. Mais 
on voit apparaitre également chez saint Jean un autre sens du nombre 5, donné par les 
mots: « Paoisia», «Royaume» et «é&yios», «Saint», qui apparaissent 5 fois dans 
l’Evangile. On remarquera que la longueur ainsi que la largeur de l’autel, dans le taber- 
nacle construit par Moise, était de 5 coudées (Exode 27. 1 et 38. 1), ainsi que la hauteur 
des parois et la hauteur du rideau. 

“La Biblia. Versio dels textos originals i comentari pels Monjos de Montserrat, |, 
E] Génesi, pel Dom BoNAvENTuRA Usacu, Monestir de Montserrat, 1926, page 258 (com- 
mentaire sur le verset : Genése 47. 2). 
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(d’en haut, 5 — d’ici, 6). Il y a par contre certainement une disposition inten- 
tionnelle, voulue par l’auteur. Il] est évident en particulier que les deux men- 
tions du mot « évwev » du verset 3. 7 s’équilibrent avec les deux mentions du 
mot « évted@ev » du verset 19. 18. 

Mais il y a plus: si l’on groupe ensemble les deux séries de passages conte- 
nant ces deux mots, et si l’on fait ensuite apparaitre le nombre de mentions 
dans chaque récit, on verra se former la suite 5 — 1 — 5, c’est-a-dire celle-la 
méme que nous avons observée pour le mot « mére », 

Voici donc la suite des nombres 5 — 1 — 5, employée par |’auteur de 
Evangile pour symboliser l’opposition, ou si l’on préfére, la correspondance, 
entre ce qui est d’en haut et ce qui est d’ici. 

Nous retrouvons le méme symbolisme pour le mot « mére ». Il exprime cette 
fois la correspondance entre la génération physique qui est d’ici et la généra- 
tion spirituelle, qui est d’en haut. Saint Paul exprime le méme symbole dans 
Eph. 5. 31, o& union de la chair est le symbole de l’union du Christ et de 
lEglise. Mais, en ce qui concerne le symbolisme qui s’attache au mot « mére » 
dans l’Evangile johannique, on remarquera que les deux séries de cinq men- 
tions se trouvent, l’une dans le récit des Noces de Cana (quatre mentions, qui 
sont complétées par une cinquiéme: Un homme peut-il entrer une seconde 
fois dans le sein de sa mére », Jn. 3. 4), l’autre dans le récit de la crucifixion. 

Rapporté 4 la mére de Jésus, le symbolisme souligne qu’aux Noces de Cana, 
comme l’a dit saint Augustin, Marie apparait comme la mére « non de sa divinité 
mais de son infirmité et de son humanité ». Mais quelle peut étre la maternité 
spirituelle opposée 4 celle-la par saint Jean dans le récit de la Crucifixion, 
sinon la maternité spirituelle de Marie a l’égard du disciple, qui est le type de 
tous les disciples présents et futurs ? Encore une fois se trouve ainsi confirmée 
par ’examen du texte, l’explication donnée par Origéne. 


Immédiatement aprés avoir rapporté les deux paroles du Christ, adressées 
asa mére, puis au disciple: « Voila ton fils », « Voila ta mére », l’évangéliste 
ajoute au verset 19. 27 « Et, a partir de cette Heure, le disciple la recut chez 
lui », On traduit ici le plus souvent « le disciple la prit chez lui », ce qui s’accorde 
avec linterprétation donnée le plus généralement aux paroles du Sauveur, 
dans le sens d’un acte de piété filiale (Bultmann, Lagrange, Loisy, Osty). 
Mais la symbolique des nombres confirme ici encore les conclusions du Pére 
Braun 4. Dans l’Evangile johannique, le mot « Aqupévw », auquel il convient 
d’ajouter ses composés « tapadapPave » et « ovAAcuPdve », se partage entre deux 
acceptions « prendre » et « recevoir » *. Si l’on analyse la suite des 30 mentions 
se rapportant au sens de « recevoir », on trouve la série de nombres : 


ch. 1a 5. 13 
ch, 6410. 4 
ch. 11 4 21. 13 


Si ’on exclut la mention du verset 19. 27, cette symétrie disparait. On 
observe d’autre part qu’il existe un rapprochement souligné par l’évangéliste 


1F.M. Braun, op. cit., 1951, I, pages 54-58. 

2 « AcpBdvoos » = 47; « apaAdcpBdve » = 3; « ovAAauPévo® = 1. 

La somme de ces trois mots est donc égale 4 51. 30 mentions se rapportent au sens 
«recevoir », et 21 mentions au sens « prendre ». 
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entre « AcpBdve » dans le sens de « recevoir » et le mot « tpwréw », « demander », 
Le verbe « tpwtéw », si ’on y ajoute son composé « érepwréo », forme une série 
de 30 passages: 13 dans la premiére moitié de l’Evangile (ch. 1 4 10), et 17 
dans la deuxiéme moitié de l’Evangile (ch. 11 4 21). Si l’on groupe de la méme 
maniére les mentions du. mot « AopPavw », on constate une parenté évidente 
entre les symboles numériques des deux mots : 


30 
30 


Demander (ipwra et ses composés): 13 + 17 
Recevoir (AcpBdvo et ses composés): 17 + 13 


I 


L’évangéliste souligne ainsi par le moyen des nombres la parole du Christ 
rapportée dans Jean 16. 24 : « Demandez et vous recevrez. ! » On se souviendra 
d’autre part que 13 correspond au nombre de mentions du mot « baptiser» 
et 17 a la « vie éternelle ». 

Il parait donc démontré que dans le verset 19. 27, le mot « AcuPéve » a bien 
le sens de « recevoir ». Comme le dit le Pére Braun : « Plus que l’exercice d’une 
hospitalité matérielle entre toutes bénie, le verbe « AcuBavo» évoque ... par- 
dessus tout l’accueil que Marie avait recu dans l’4me du Disciple. ? » Il est bien 
ici question du don que reg¢oit le disciple : il regoit la Mére que Jésus lui donne 
(Origéne). 


Avant de conclure, une remarque nous parait encore s’imposer. Dans 
l’ceuvre des Péres de |’Eglise, le symbolisme des nombres est sans doute ce qui 
semble le plus périmé 4 des esprits formés par la culture moderne. Lorsque 
saint Augustin 4 maintes reprises revient sur l’explication des 153 poissons de 
la péche miraculeuse (Jn. 21. 11), et qu’il y consacre de longs développements, 
nous sommes tentés de considérer cela comme un enfantillage. Une des expli- 
cations * que propose saint Augustin consiste 4 faire l’addition des 17 premiers 
nombres, qui donne en effet 153. 


+23 +3 + osu + 17 = 153 


Saint Augustin explique ensuite que 17 est la somme de 10 et de 7 qui symbo- 
lisent la loi et la grace. Reconnaissons que tout ceci ne nous touche guére et 
peut paraitre bien artificiel, d’autant que saint Augustin propose non pas une 
seule explication du nombre 153, mais plusieurs. Mais, si nous remarquons que 
les explications données par saint Augustin correspondent trait pour trait a 
un symbolisme numérique qu’on retrouve dans |l’Evangile de saint Jean 
lui-méme *, il semble que cette position doive étre entiérement révisée. 

Il n’est pas douteux, et une démonstration irréfutable peut en étre apportée 
par des centaines d’exemples, que le symbolisme des nombres chez les Péres 
a sa source dans |’Evangile, en particulier dans celui de saint Jean °. Il est 


+ Le verbe employé pour signifier « demander » dans 16. 24 est d’ailleurs « altéw» et 
non « gpwtdw », Mais ces deux mots ont un sens étroitement lié. 

2F,M. Braun, op. cit., 1951, I, page 55. 

* On pourra consulter a ce sujet : A. WrLMart, « Un nouveau sermon de saint Augustin 
sur les deux péches », Revue bénédictine, 42° année, 1929, pages 144-155. 

* La « vie éternelle », « zat aicvios » est nommée 17 fois dans l’Evangile de Jean. Ona 
vu d’autre part par les exemples cités plus haut que le quatriéme évangéliste connait et 
utilise les nombres triangulaires (1 + 2 + 3 + .... + n). 

> Des traces d’un symbolisme analogue existent certainement chez les Synoptiques, 
ainsi les 6 séries de 7 personnages dans le Prologue de Matthieu. Une étude approfondie 
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remarquable toutefois que les Péres ne nous ont guére donné que les conclu- 
sions de ce symbolisme des nombres, sans en indiquer la source. Sans doute 
faisait-elle partie de cette tradition cachée dont il est assez souvent question 
dans les écrits patristiques. Basile de Césarée, au 4¢ siécle, parlant de l’onction 
d’huile et de la triple immersion du baptéme, pose cette question: « De quelle 
Ecriture cela vient-il ? » et il répond lui-méme : « N’est-ce point de cet enseigne- 
ment tenu privé et secret, que nos péres gardérent dans un silence exempt 
d’inquiétude et de curiosité, sachant bien qu’en se taisant on sauvegarde le 
caractére sacré des mystéres ? } » 

Cette tradition a df persister fort longtemps, et jusqu’aA l’époque des 
cathédrales. Il existe dans la cathédrale de Chartres un vitrail célébre, auquel 
la piété populaire a depuis longtemps donné un nom: « Notre-Dame de la 
Belle Verriére » *. Ce vitrail contient, sous une image de la Vierge-mére, entou- 
rée sur les c6tés d’anges qui lui rendent hommage, deux registres consacrés 
d’une part aux Noces de Cana, d’autre part a4 la tentation de Jésus-Christ. 
Les trois scénes de la Tentation se trouvent dans l’ordre du récit de l’Evangile 
de Matthieu. Ce rapprochement est transparent : il souligne que l’épisode des 
Noces de Cana est étroitement lié au récit de la Tentation. I] ne saurait y avoir 
dillustration plus claire pour traduire en langage visuel la thése qui a fait 
lobjet de notre étude. 

De méme en ce qui concerne la scéne du Calvaire, un autre vitrail de 
Chartres, celui de la Passion °, traduit par le symbolisme des couleurs la signi- 
fication des mots « Voila ton fils »» Dans un méme registre sont représentées, a 
gauche la Crucifixion, 4 droite la Descente de Croix. On remarquera que dans 
le premier tableau le nimbe de la Vierge est jaune d’or et celui de saint Jean 
vert. Dans le second tableau, aprés la mort du Seigneur, le nimbe de la Vierge 
est devenu rouge cramoisi, couleur qui exprime la souffrance, et celui de saint 
Jean jaune comme I’était celui de la Vierge, couleur qui signifie la révéiation 
de l’amour et de la sagesse de Dieu. 

Qu’une tradition, qui s’est maintenue pendant treize siécles ef qui a sa 
source dans l’Evangile lui-méme, ait pu tomber ensuite dans l’oubli, c’est assu- 
rément un profond sujet d’étonnement. Et qu’on n’aille pas dire qu’il s’agit 
de détails sans importance! Répétons encore une fois le contenu de cette 
tradition : c’est le fait que l’évangéliste Jean, témoin oculaire de la vie et des 
paroles du Seigneur, nous montre, aux Noces de Cana, la Mére de Jésus aux 
cétés de son Fils, associée 4 lui dans une victoire sur la Tentation, qui fera 


serait nécessaire pour pouvoir préciser si ce symbolisme n’apparait qu’incidemment, ou 
bien s’il forme, comme chez saint Jean, l’architecture méme de |’Evangile. 

1 BASILE DE CESAREE, Trailé du Saint-Esprit (Coll. Sources chrétiennes, Ed. du Cerf), 
introduction et traduction par B. Pruche, Paris 1945, page 234. 

L’étude de l’arithmétique sacrée persiste encore au x1®¢ siécle (J. LEcLERcQ, L’arith- 
métique de Guillaume d’Auberive (Studia anselmiana — analecta monastica. Fasc. 20, 
1948). — Pour l’abbé d’Auberive, «la spéculation sur les nombres est le premier degré de 
la contemplation » (page 193). 

2 Le vitrail est le second a droite dans le déambulatoire qui fait le tour du cheeur. 
L’image de la Vierge date du x1r¢ siécle. Les panneaux correspondants sont donc antérieurs 
4 Vincendie de 1194 qui détruisit la cathédrale romane, construite par Fulbert. Ils ont été 
réutilisés, entourés de sujets du x111° siécle (la bordure d’anges et les deux registres infé- 
rieurs), dans une des fenétres de la cathédrale reconstruite (Y. DELAPoRTE, Les vitraux de 
la cathédrale de Chartres, Chartres 1926, pages 216-222). 

> 'Y. DELAPORTE, op. cit., pages 155-159. Le vitrail de la Passion qui date du x1 siécle 
; Templit l’une des trois fenétres de la fagade occidentale de Chartres. 
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d’elle la nouvelle Eve, comme il est le nouvel Adam (1 Cor. 15. 22 et 45), 
Et c’est aussi l’affirmation, tirée de l’Evangile lui-méme, qu’a celui en qui le 
Christ est né, Jésus donne Marie comme mére. 

Comment peut-il se faire que le sens des paroles du Christ se soit trouvé 
voilé ? Il n’y a a cela qu’une seule explication, celle qui nous est donnée par 
un mot extraordinaire et mystérieux de saint Ignace d’Antioche, mort martyr 
a Rome vers l’an 110 !: « Le Prince de ce monde ignore la virginité de Marie, 
et son enfantement, et la mort du Seigneur: trois mystéres retentissants 
accomplis dans le silence de Dieu. » 


FRANCOIS QUIEVREUX 


LES PRINCIPAUX COMMENTAIRES 
PROTESTANTS DU NOUVEAU TESTAMENT 
EN LANGUE ALLEMANDE ? 


A. COMMENTAIRES POUR SPECIALISTES 
OU THEOLOGIENS 


I. SuR L’ARAMEEN 3 


1. Die vier kanonischen Evangelien (MERX) ‘, par Adalbert Merx, Berlin, 
G. Reimer, 4 vol.*: I (traduction des quatre Evangiles) 1897; II/1 (com- 
mentaire de Mat.) 1902; II/2 (commentaire de Mc. et de Luc); II/3 (com- 
mentaire de Jn.) 1911. 

Epuisé. 


1 Ignace D’ANTIOCHE, Lettre aux Ephésiens, 19. 1 (cf. J. DANréLOov, Bible ef liturgie, 
page 411). 

2 Nous ne cataloguons que les commentaires de tout le N.T. ou de toute une partie 
du N.T. et non de chaque livre du N.T. Pour les ouvrages catholiques, voir, comme com- 
mentaire savant : Die Heilige Schrift des N.T., par F. TILLMANN et d’autres, 4¢ éd., 1923 ss; 
et, comme commentaire pour le grand public, Das N.T., par A. WIKENHAUSER et O. Kuss, 
1938 ss, 8 vol. 

311 n’existe pas encore de commentaires complets du texte araméen du N.T. Ils 
seraient a faire principalement sur la base des &s, c, p, et de l’Evangéliaire de Jérusalem. 

* Aprés les titres des ouvrages, les parenthéses indiquent leur abréviation usuelle. 

° Traduction et commentaire du plus ancien texte d’ensemble des Evangiles, le = s, 
remontant, en certains endroits, jusqu’é un état textuel du mé@ siécle. Ouvrage utile pour 
connaitre les legons de ce manuscrit quand on ne pratique pas le syriaque. Mais son auteur 
ne voit et ne donne pas assez les grands enseignements de ce document araméen capital 
pour l’exégése des quatre premiers livres du N.T. 


2 
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2, Kommentar zum N.T. aus Talmud und Midraseh (STRACK-BILLER- 
BECK), par H. L. Strack et P. BILLERBECK, Miinchen, C. H. Beck, 1922-28, 


4 vol. } 


Livrable: Vol. III, 45 marks *. Une reproduction photomécanique des 
autres volumes est attendue incessamment. 


II. SuR LE GREC 


1. Kritisch-exegetiseher Kommentar tiber das N.T. (KEK ou MEYER), 
par Aug. Wilh. MEYER et beaucoup d’autres, Géttingen, Vandenhceck 
& Ruprecht, 1832 ss. 16 vol.* Une synopse dans le premsier volume. 
Certains volumes jusqu’a onze éditions. 


Livrables : 


Vol. I/1. 
» 1/2. 


» 1/3. 
» Jf. 


» III. 
» IV. 
» 

» VI, 


» VII. 


» VIII. 
» IX/1. 


» IX/2. 


» ee 


* 2 
» SEE 


Mat., B. Wetss, 10° éd., 1910, 510 p. Epuisé *. 

Mc., E. LOHMEYER, 11° éd., 1951, 374 p., br. 21.60; rel. 24.60. 
Supplément® 1.40. 

Luc. Epuisé. Réédition projetée. 

Jn., R. BULTMANN, 12¢ éd., 1951 °, 567 p., br. 31.50; rel. 34.50. 
Supplément 2.50. 

Act., H. H. WENDT, 9¢ éd., 1913, 370 p. Epuisé. 10° éd. par 
HAENCHEN prévue pour 1953. 

Rom., 10¢ éd. E. v. Dospscniitz. Epuisé. 11° éd. prévue pour 
Vautomne 1952 par O. MICHEL. 

1 Cor., J. WeE1ss, 10¢ éd. 1925, 388 p. Epuisé. « Mikrokopie » ’, 
27.—. 11¢ éd. par E. KAESEMANN prévue pour 1954. 

2 Cor., H. Wrnpiscu, 9° éd., 1924, 436 p., br. 13.50; rel. 15.75. 
10¢ éd. par E. KAESEMANN prévue pour 1954. 

Gal., H. ScuHurer, 11¢ éd. 1951, 212 p., br. 13.30; rel. 16.50. 
Eph. Epuisé. Réédition projetée. 

Phil., E. LoHMEYErR, 8¢ éd. 1925. Reproduction photoméca- 
nique prévue pour fin 1952. 192 p., br. 11.50; rel. 14.80. 

Col., Phm., E. LoHMEYER, 8® éd., 1929, 200 p., br. 15.—. 

1 et 2 Th., W. BoRNEMANN, 68 éd., 1884, 108 p., br. 6.75. 
E. v. Dosscuiitz, 7¢ éd., 1909, 320 p. Epuisé. 

1 et 2 Tite, B. Wetss, 7¢ éd., 1902, 379 p., br. 8.10. 

1 et 2 Pi., Jude, R. Knopr, 7¢ éd., 1912, 329 p. br. 7.20; rel. 
9.45. 


1 Dépouillement de la littérature juive en rapport avec les textes du N.T. grec. Fait 
surtout par Billerbeck. Ce qui a le plus de valeur, c’est, dans le quatriéme volume, les 
excursus sur des questions particuliéres. 

2 Marks allemands. Sauf indication contraire, les prix s’entendent toujours en cette 
monnaie. Ils nous ont été communiqués en automne 1951 et ne figurent ici qu’a titre indi- 
catif, sous toutes réserves. 

3’ Fouillé. Refondu par les plus grands spécialistes du moment, chaque fois que les 
questions se reposent. Excellent commentaire. Parfois, cependant, excés de systémati- 


sation. 


‘E. Lohmeyer, mis a mort, n’a pu conduire 4 terme une 11° édition. On Vattend. 
5 Livret A part, renfermant des précisions, des adjonctions. 

* Simple réimpression de la 11¢ édition, de 1950. 

’ Film 35 millimétres de largeur. 
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Vol. XIII. Hbr., O. MicuE., 8¢ éd., 1949, br. 21.—; rel. 24.—. 
» XIV. 1, 2 et 3 Jn., B. Wetss, 6¢ éd., 1900, 495 p. Epuisé. 7¢ éq, 
préparée par R. BULTMANN. 
» XV. Jq., M. Drpetrus, 7° éd., 1921, 240 p., br. 8.10; rel. 11.50, 
8e éd. par K.-H. RENGsTorF prévue pour 1954. 
» XVI. Ap., W. BousseEt, 6¢ éd., 1906, 468 p. Epuisé. 7° éd. préparée 
par R. BULTMANN. 


2. Die heilige Schrift N.T. (HSNT ou HOFMANN), par J. Chr. v. Hormann, 
1862 ss, 11 vol. } 
Epuisé. 


3. Kurzgefasster Kommentar zu den heiligen Schriften A. u. N.T. (KKhS), 
par Herm. Strack et Otto ZoEcKLER, ainsi que d’autres, Miinchen, 
C. H. Beck, 1886 ss 2. 

Epuisé. 


4. Hand-Commentar zum N.T. (HCNT), par H. J. HOLTZMANN, R. A. Lipstus, 
P. W. ScHMIEDEL et H. v. SopEN, Tibingen, J.C.B. Mohr, 1889 ss, 
3¢ éd., 1899-1908. 4 vol. dédoublés (8 tomes) *. 

Livrables * : 
Vol. I/1. Synoptiques, 7.—. 
» I/2. Aet., 2.50. 
» III/2. Hobr., 1 et 2 Pi., Jq. et Jude, 4.—. 
» IVA. Jn., 5.—. 
» IV/2. Ap., 4.75. 


5. Das N.T. griechisch (NTG ou WEISS), par Bernhard WEtss, Berlin, Haupt- 
bibelgesellschaft, 1894-1900, 3¢ éd., 1912, 3 vol. ° 
Epuisé. 


6. Kommentar zum N.T. (KNT ou ZAHN), par Th. ZAuNn et d’autres, Leipzig, 


A. Deichert, 1906 ss, 4¢ éd., 1922-1930, 18 vol. * Certains volumes jusqu’a 
six éditions. 
Epuisé. 


7. Handbueh zum N.T. (HNT ou LIETZMANN), par H. LretzMann et 
beaucoup d’autres dont, comme auteur récent, G. BoRNKAMM, Tiibingen, 
J.C. B. Mohr, 1906 ss7. Série néotestamentaire : 23 vol. Série des Peéres 
apostoliques : 4 vol. Plusieurs volumes jusqu’é quatre éditions. 


? Point de vue de l’histoire du salut. Grande influence a 1’époque. 

* Rare exemple d’un commentaire de toute la Bible. Mais érudition quelque peu séche. 
Obscur a force de concision. 

*Trés bon commentaire. Tendance historico-critique. Se continue dans le troisiéme 
ouvrage qui suit, le HNT. 

* Dans la troisiéme édition. 

® Manuel de corrections textuelles. Bréves explications sur les lecons des manuscrits. 
Texte grec reconstitué par |l’auteur. 

Epftres johanniques non encore parues. L’ouvrage sera certainement complétement 
réédité, lorsque les circonstances le permettront. Excellent commentaire. Complet. Erudit. 
Dominé par le souci d’orthodoxie. 

Vaste ensemble de connaissances néotestamentaires. Excellent commentaire repre- 


nant le HCNT: tendance historico-critique nuancée. Quelques collaborateurs dépassent 
ce stade. 
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Livrables : 
Série néotestamentaire. 


Vol. 1.  Neutestamenil. Grammatik, L. RADERMACHER, 2¢ éd., 1925, 
248 p., 5.75 
» 3.  Mc., E. KLOSTERMANN, 4¢ éd., 1950, 180 p., br. 9.20; rel. 11.—. 
» 9. let 2 Cor., H. LretzMann, 4¢ éd., W. KUEMMEL, 1949, 214 p., 
br. 12.40; rel. 14.20. 
» 15. Jq., Jude, 1 et 2 Pi., 1, 2 et 3 Jn. (« Epitres catholiques »), 
H. WInpiscu, 3¢ éd., H. PREISKER, 1951, 172 p., rel. 10.80. 
» 21. Die Religion des Judentums..., W. Bousset, 3¢ éd., H. Gress- 
MANN, 1926, 576 p., rel. 13.50. 
» 23. Die Neuen Perikopen (Der Eisenacher Kirchenkonferenz von 
1896), L. FENpT, 1941, 261 p., rel. 10.45. 
Tous les autres volumes en réédition. 


Série des Péres apostoliques }. 


Tome I. Did., 1 et 2 Clém., R. Knopr, 1920, pp. 1-184, 4.60. 
» II. Ign. et Polyc., W. BAvER, 1920, pp. 185-298, 3.—. 
» III. Barn., H. Winpiscn, 1920, pp. 299-414, 3.—. 
» IV. Pr. d’Herm., M. Drseuius, 1923, pp. 415-644, 6.—. 


. Theologiseher Handkommentar zum N.T. (ThHK), par H. Appet, G. 
KITTEL, P. ALTHAUS, Leipzig, A. Deichert, 1928 ss. Publication interrompue. 
Paru: Mc.; Luc; Act.; Phil.; 1, 2 et 3 Jn. et Ap.? 
Epuisé. 


B. COMMENTAIRES POUR LE PUBLIC CULTIVE ® 


. Erlauterungen zum N.T. (ERLAUTERUNGEN), par Ad. ScHLATTER, 
Stuttgart, Calver-Verlag, 1887 ss, 4° éd. 1928. Réimprimé, sans change- 
ment, en 1948 s. 10 vol. 

Livrables *: 


Vol. Mat., 8.40. 

. Me. et Luc, 8.40. 

. Jn., 6.60. 

Act., 6.60. 

Rom., 5.60. 

- 1 ef 2 Cor., 7.20. 

. Gal., Eph., Col. et Phm., 6.60. 





NOR Whe 


1 Pagination ininterrompue pour les quatre tomes. 
*Bon commentaire faisant une synthése des principales tendances. 
3 Ni textes, ni citations dans les originaux, ni appareil scientifique. Seulement traduc- 


tion et explication. Cependant, grande valeur scientifique. Faits par des spécialistes. 


4 Origine dans conférences données A Berne, a partir de 1887. Bien écrit. Magistrale et 


rapide peinture des circonstances, mobiles, sentiments etc... Forte pensée biblique. Mais 
aucune indication touchant les paralléles, la critique ou d’autres éléments textuels 
semblables. 


5 Tous les volumes reliés demi-toile. Pas de réduction pour l’achat de toute la collection. 
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Vol. 8. 1 et 2 Th., Phil., 1 et 2 Ti. et Tite, 5.80. 
» 9. 1 et 2 Pi., Jude, Jq. et Hbr., 8.80. 
» 10. 1, 2 et 3 Jn. et Ap., 7.20. 


2. Die Schriften des N.T. (SNT ou SCHRIFTEN NT), par Johannes Weiss 
et neuf collaborateurs, Géttingen, Vandenheeck & Ruprecht, 1906 ss, 
4e éd., 1929 (29-30¢ mille) +. 

Livrables: 
Vol. I. Synoptiques, 4¢ éd., 1929, br. 9.—. 
» III. Act., Hbr., Jq., 1 Pi., Jude et 2 Pi., 3° éd., 1917, rel. 8.70. 


3. Das Neue Testament Deutsch (NTD), par P. ALtHaus, J. BEHM et onze 
autres collaborateurs, Géttingen, Vandenheeck & Ruprecht, 1932 ss, 
6e éd., 1948-51, 12 vol. ? Certains volumes, 28¢ mille. 

Livrables *: 
Vol. 1. Die Entstehung...4 et Mc., H. STRATHMANN, 210 p., 7.20. 

. Mat., J. SCHNIEWIND, 282 p., 10.80. 

. Luc, K. H. RENGstTorF, 279 p., 9.—. 

Jn., Fr. BUECHSEL, 185 p., 6.40. 

Act., H. W. BEYER, 162 p., 5.60. 

Rom., P. ALTHAUS, 132 p., 4.40. 

. 1 et 2 Cor., H. D. WENDLAND, 176 p., 5.60. 

. Gal., H. W. BEYER et P. ALTHAUs, 

Eph., H. RENDTORFF, 

Phil., G. HEINZELMANN, 

Col., H. RENDTORFF, 

1 et 2 Th., A. OEPKE, 

Phm., H. RENDTORFF; en tout, 157 p., 5.80. 

» 9. 1 et 2 Ti. et Tite, J. JEREMIAS, 

Hbr., H. STRATHMANN; en tout, 154 p., 4.95. 

» 10. Jq., 1 et 2 Pi., Jude, 1, 2 et 3 Jn., J. BEuM, 116 p., 5.60. 

» 11. Ap., J. BEuM, 130 p., 4.—. 

» 12. Namen- u. Sachweiser z. Gesamtwerk, G. HouzHEy, 130 p., 5.40. 


Go NI OT go 


C. COMMENTAIRES POUR LE GRAND PUBLIC 


1. Die urehristliche Botschaft, Eine Einfiihrung in die Schriften des N.T., 
(UB), par Otto Scumitz et beaucoup d’autres dont H. AsmussEn, Berlin, 
Furche-Verlag, 1936-40, 28 vol.*® (Introduction aux livres, 19 vol.; a 
Vhistoire et aux mots du N.T., 8 vol.; a la Did., 28¢ vol.) °. 

Epuisé. 
1 Tendance d’histoire des religions. Concis. Solide. 
2 Excellent commentaire reprenant le précédent. Style clair. Compare, analyse et 
définit les textes, ainsi que les problémes et les principales solutions. Magnifique et simple 
outil pour la préparation de cultes, études bibliques, legons de religion, catéchismes, etc... 


% Tous les volumes cartonnés. L’ensemble peut s’obtenir au prix de la souscription : 
77.50. 


* Introduction au N.T. 

° Attaches avec |’Association des étudiants chrétiens d’Allemagne. Valeur pour les 
théologiens déja, mais surtout pour les fidéles. 

* Les introductions aux autres Péres apostoliques n’ont pas encore paru. 
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2, Bibelhilfe fiir die Gemeinde, Neutestamentliche Reihe, (Bh), par E. STANGE 


et d’autres dont E. BRUNNER, Stuttgart, Oncken-Verlag, 1948 ss. En cours 
de publication +. 


Livrables: 


Vol. 1. Mat., Fr. Lau, 212 p., rel. 5.80. 
» 4, Jn., W. Scuttz, 151 p., br. 4.80; rel. 5.80. 
» 6. Rom., E. BRUNNER, 142 p., br. 4.80; rel. 5.80. 
» 7-8. 1 et 2 Cor., E. STANGE, br. 4.80; rel. 5.80. 


Annoncés * ; 
Act.; Jq.; Eph.; Col.; Phil.; Luc; Epitres johanniques et Ap. 


. Die Prophezei, Schweizerisches Bibelwerk fiir die Gemeinde, (PROPHEZEI 
ou PROPH.). Sans nom d’auteur; mais, parmi les collaborateurs, se 
trouve notamment W. MIcHAELIs, Ziirich, Zwingli-Verlag. En cours de 
publication. 


Livrables * : 


Mat., ch. 1-7 (« 17@ partie »), W. MIcHAELIs, 384 p., 11.50. 
Rom., ch. 1-8 (« 17@ partie »), E. GAUGLER, 365 p., 9.50. 

I Cor., ch. 11-16 (« 2® partie »), W. MEYER, 344 p., 8.75. 
Gal., Chr. MAuRER, 208 p., 6.—. 

Col., W. BrEDER, 317 p., 7.—. 

Phm., W. BrEDER, 103 p., 3.80. 

I Pi., Ed. ScHWE1ZER, 86 p., 4.50. 


. Christus heute, Erklarung der neutestamentlichen Botschaft, (CHRISTUS), 
par G. SIEGEL, Stuttgart, Kreuz-Verlag, 1948 ss. En cours de publication. 
Illustré 4. 


Livrables >: 


Phil., G. SIEGEL, 96 p. 3.—. 

Gal., A. FUNKE, 110 p., 3.20. 

1 Th., W. Laux, 165 p., 3.80. 
Hbr., Th. Lorcu, 120 p., 3.50 °. 

1 Ti., K. OEHLMANN, 120 p., 3.50 °. 


Pep 





GEORGES GANDER 


1 Explication populaire pour des lecteurs de la Bible. 

2 Dans l’ordre de parution projeté. 

% Tous les volumes cartonnés, prix en francs suisses. 

‘A la fois théorique et pratique. Fait par des hommes de savoir et d’expérience pour 


aider 4 comprendre les Ecritures a la maison et dans les mouvements de jeunesse. Un 
collaborateur, A. Funke, est aumdénier d’étudiants; deux autres, W. Lauk et K. Oehlmann, 
aumdniers de jeunesse. Langue simple. Court. 


5 Tous les volumes reliés demi-toile. Prix en marks allemands. 
® Volumes en préparation, prix et nombres de pages approximatifs. 
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Vol. 8. 1 et 2 Th., Phil., 1 et 2 Ti. et Tite, 5.80. 
» 9. Let 2 Pi., Jude, Jq. et Hbr., 8.80. 
» 10. 1, 2 et 3 Jn. et Ap., 7.20. 


Die Sehriften des N.T. (SNT ou SCHRIFTEN NT), par Johannes Weiss 
et neuf collaborateurs, Géttingen, Vandenhceck & Ruprecht, 1906 ss, 
4@ éd., 1929 (29-30¢ mille) +. 

Livrables : 


Vol. I. Synoptiques, 4¢ éd., 1929, br. 9.—. 
» III. Act., Hbr., Jq., 1 Pi., Jude et 2 Pi., 3° éd., 1917, rel. 8.70. 


Das Neue Testament Deutsch (NTD), par P. ALtHAus, J. BEHM et onze 
autres collaborateurs, Géttingen, Vandenheeck & Ruprecht, 1932 ss, 
6e éd., 1948-51, 12 vol. ? Certains volumes, 28¢ mille. 

Livrables *: 


Vol. . Die Entstehung...4 et Mc., H. STRATHMANN, 210 p., 7.20. 
Mat., J. SCHNIEWIND, 282 p., 10.80. 
. Luc, K. H. RENGstorrF, 279 p., 9.—. 
Jn., Fr. BUECHSEL, 185 p., 6.40. 
. Act., H. W. BEYER, 162 p., 5.60. 
Rom., P. ALtTHAUus, 132 p., 4.40. 
. 1 et 2 Cor., H. D. WENDLAND, 176 p., 5.60. 
. Gal., H. W. BEYER et P. ALTHAUS, 
Eph., H. RENDTORFF, 
Phil., G. HEINZELMANN, 
Col., H. RENDTORFF, 
1 et 2 Th., A. OEPKE, 
Phm., H. RENDTORFF; en tout, 157 p., 5.80. 
» 9. 1 et 2 Ti. et Tite, J. JEREMIAS, 
Hbr., H. STRATHMANN; en tout, 154 p., 4.95. 
» 10. Jq., let 2 Pi., Jude, 1, 2 et 3 Jn., J. BEuM, 116 p., 5.60. 
» 11. Ap., J. BEum, 130 p., 4.—. 
» 12. Namen- u. Sachweiser z. Gesamtwerk, G. HouzHEy, 130 p., 5.40. 
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C. COMMENTAIRES POUR LE GRAND PUBLIC 


Die urehristliche Botsehaft, Eine Einfiihrung in die Schriften des N.T., 
(UB), par Otto Scumitz et beaucoup d’autres dont H. AsmussEn, Berlin, 
Furche-Verlag, 1936-40, 28 vol.*® (Introduction aux livres, 19 vol.; a 
Vhistoire et aux mots du N.T., 8 vol.; a la Did., 28¢ vol.) °. 

Epuisé. 
1 Tendance d’histoire des religions. Concis. Solide. 
2 Excellent commentaire reprenant le précédent. Style clair. Compare, analyse et 


définit les textes, ainsi que les problémes et les principales solutions. Magnifique et simple 
outil pour la préparation de cultes, études bibliques, lecons de religion, catéchismes, etc... 


77.50. 


$ Tous les volumes cartonnés. L’ensemble peut s’obtenir au prix de la souscription: 


* Introduction au N.T. 
° Attaches avec l’Association des étudiants chrétiens d’Allemagne. Valeur pour les 


théologiens déja, mais surtout pour les fidéles. 


* Les introductions aux autres Péres apostoliques n’ont pas encore paru. 
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2, Bibelhilfe fiir die Gemeinde, Neutestamentliche Reihe, (Bh), par E. STANGE 


et d’autres dont E. BRUNNER, Stuttgart, Oncken-Verlag, 1948 ss. En cours 
de publication 4. 


Livrables: 


Vol. 1. Mat., Fr. Lau, 212 p., rel. 5.80. 
» 4, Jn., W. Scuttz, 151 p., br. 4.80; rel. 5.80. 
» 6. Rom., E. BRUNNER, 142 p., br. 4.80; rel. 5.80. 
» 7-8. 1 et 2 Cor., E. STANGE, br. 4.80; rel. 5.80. 


Annoncés 2; 


Act.; Jq.; Eph.; Col.; Phil.; Luc; Epitres johanniques et Ap. 


. Die Prophezei, Schweizerisches Bibelwerk fiir die Gemeinde, (PROPHEZEI 
ou PROPH.). Sans nom d’auteur; mais, parmi les collaborateurs, se 
trouve notamment W. MicHaeE .is, Ziirich, Zwingli-Verlag. En cours de 
publication. 


Livrables 3 : 


Mat., ch. 1-7 (« 17¢ partie »), W. MicHAELIs, 384 p., 11.50. 
Rom., ch. 1-8 (« 1%@ partie »), E. GAUGLER, 365 p., 9.50. 

1 Cor., ch. 11-16 (« 2¢ partie »), W. MEYER, 344 p., 8.75. 
Gal., Chr. MAuRER, 208 p., 6.—. 

Col., W. BrEDER, 317 p., 7.—. 

Phm., W. BIEDER, 103 p., 3.80. 

I Pi., Ed. ScHweE1zeEr, 86 p., 4.50. 


. Christus heute, Erklarung der neutestamentlichen Botschaft, (CHRISTUS), 
par G. SIEGEL, Stuttgart, Kreuz-Verlag, 1948 ss. En cours de publication. 
Iilustré 4, 


Livrables >: 


Phil., G. SIEGEL, 96 p. 3.—. 

Gal., A. FUNKE, 110 p., 3.20. 

1 Th., W. Laux, 165 p., 3.80. 
Hbr., Th. Lorcu, 120 p., 3.50 °. 

1 Ti., K. OEHLMANN, 120 p., 3.50 °. 
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GEORGES GANDER 


1 Explication populaire pour des lecteurs de la Bible. 

2 Dans l’ordre de parution projeté. 

® Tous les volumes cartonnés, prix en francs suisses. : 

4 A la fois théorique et pratique. Fait par des hommes de savoir et d’expérience pour 


aider A comprendre les Ecritures 4 la maison et dans les mouvements de jeunesse. Un 
collaborateur, A. Funke, est aumdnier d’étudiants; deux autres, W. Lauk et K. Oehlmann, 
auméniers de jeunesse. Langue simple. Court. 


5 Tous les volumes reliés demi-toile. Prix en marks allemands. : 
6 Volumes en préparation, prix et nombres de pages approximatifs. 
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CORRESPONDANCE 


Nous avons recu les deux lettres suivantes que nous publions avec le consen- 
tement de leurs auteurs. Derriére ces détails, apparemment trés secondaires, 
il y a des options théologiques nettement caractérisées. Notre intention n’est pas 
de les dégager ici, mais simplement de verser ces textes au dossier des questions 
liturgiques (Réd.). 


Le Chambon-sur-Lignon, le 24 mars 1952. 


Monsieur le rédacteur de la revue Verbum Caro 
BALE (Suisse) 
33, Kanonengasse 


Monsieur le rédacteur, 


J’ai recu, il y a quelques jours, par l’intermédiaire du Prét Revues de 
l’Abbaye, le numéro 20 de votre revue. 

J’ai été frappé par l’article signé Paul Romane-Musculus: Le vétement 
liturgique dans |’Eglise réformée. — J’ai hésité 4 vous écrire 4 ce sujet; mais 
je m’y décide aujourd’hui, aprés réflexion, estimant qu’il est profitable a la 
pensée de s’échanger, et, vous voudrez bien me le permettre, de s’échanger 
amicalement. 

L’atmosphére générale de l’article, tout d’abord. Il ne s’agit pas d’étre 
catholicisant ou non, comme le déclare M. Romane-Musculus (p. 179), « chaque 
fois que l’on parle d’ajouter un peu de blanc sur tout notre noir ». II s’agit 
d’avoir une notion évangélique du culte. Et la question ne se situe pas, je 
pense, entre les oppositions ou les combinaisons des couleurs, mais en la néces- 
sité liturgique des couleurs. En ce qui concerne le culte réformé, je me demande 
si d’une part la robe, d’autre part la couleur du vétement de l’officiant, ont 
une autre portée que celle de la « convenance ». L’historique de la robe du 
pasteur me parait faire ressortir que, en son origine, ce vétement cherchait 4 
montrer que le pasteur ne se différenciait pas des laiques cultivés. La robe 
pastorale me parait avoir une signification plus universitaire que sacerdotale. 
Quelques remarques de Luther et de Calvin pourraient légitimer cette affirma- 
tion. Luther : « Il ne sert de rien 4 l’4me que le corps revéte des habits sacrés. }» 

Je sais bien que M. Romane-Musculus donne des légitimations historiques 
a ses propositions. Personnellement, je ne pense pas qu’il faille rechercher 
dans Vhistoire des légitimations en ce qui concerne l’attitude évangélique. 
Il est certain que les hommes ont erré au cours de histoire; et la plupart des 
pratiques humaines instituées pour la vie de l’Eglise ont une légitimation 
humaine. 

La valeur du culte ne dépend pas de l’homme et de ses institutions; elle est 
dépendante de la grace de Dieu. Et je suis surpris de trouver, a la page 183, 
la mention d’un « culte solennel » a l’occasion d’un Synode régional. Il me semble 
que tous les cultes sont solennels; que ce soit le culte de l’enfant qui joint les 


* LutHer, Traité de la liberté d’un homme chrétien; Catvin, Institution chrétienne 
III.19.7, sur les vétements en général. 
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mains avant de s’endormir, pour dire 4 Dieu son enfantine priére, aussi bien 
que celui d’une assemblée nombreuse et ordonnée. C’est précisément cette 
notion de solennité humaine qui me parait dominer (involontairement sans 
doute) le développement de I’étude de M. Romane-Musculus. C’est cette notion 
de solennité, qui invite 4 revétir le vétement solennel; qui invite A marquer une 
différence vestimentaire selon qu’il s’agit de fonctions différentes — de 
«charges » différentes (p. 182). Il me semble bien plutét que les ministres de la 
Parole doivent étre dominés par deux notions antithétiques et fortement 
bibliques : la notion de la seule « solennité » (disons : majesté) de Dieu; et la 
notion de la toute faiblesse, de la toute indignité, de la toute non-solennité, 
des hommes — méme du prédicateur. Je ne veux certes pas dire par 14 que le 
désordre doive présider au culte (Dieu en serait offensé); mais je veux dire 
que la solennité extérieure n’est rien, et que les hommes, quoi qu’ils en pensent, 
dans leur culte, quels qu’ils soient, quand ce culte s’adresse au Dieu de Jésus- 
Christ, ne sont pas solennels. Ils sont pécheurs. 


D’ailleurs, M. Romane-Musculus oriente fort humainement son dévelop- 
pement, lorsqu’il parle du vétement liturgique, pratiquement : longueur des 
rabats, forme, tissu; coupe de la robe; contexture de la semelle des souliers 
(pp. 183 et 184); je ne puis m’empécher de penser a des pasteurs en uniformes. 
Certes, je sais que la négligence de certains porte au ridicule, et elle me parait 
alors doublement coupable. Mais l’uniformisation me paraitrait encore bien 
plus coupable, car elle porterait alors non plus sur des questions de pratique 
de certains hommes, mais sur une conception de l’Eglise, relative a la « dignité » 
(substantielle) des pasteurs, c’est-a-dire d’>hommes dont le plus lourd drame 
personnel doit étre de mesurer leur indignité. Je ne crois pas qu’il faille « uni- 
formiser » le respect; je pense qu’il faut l’inspirer, le rayonner, le vivre, non 
pour soi-méme ou pour sa fonction, mais pour Dieu. 


Je me permettrai de faire encore une remarque exégétique. M. Romane- 
Musculus propose le port d’une étole, sur la robe. Dans cette étole, il voit le 
symbole du « joug doux et léger du Seigneur ». L’auteur renvoie au fragment 
évangélique Matthieu 11. 30. — Je n’envisage pas la question de la légitimité 
de l’étole, mais l’application du fragment évangélique a l’idée exprimée. 
Que dit le texte de Matthieu 11. 30 ? 6 yap guyés you xpnotds Kai Td poptiov pou EAagppdv 
tonv. « Car mon joug est de bonne qualité (dont on peut se servir) et mon 
fardeau facile a porter. » 


Je sais que la plupart des traducteurs écrivent « mon joug est doux... ». 
Cette traduction prouve que la plupart des traducteurs ont tort; et, ce qui me 
parait plus grave, que la plupart des traducteurs n’ont pas réalisé quel était 
le joug du Christ : un véritable joug, c’est-a-dire un appareil destiné, en l’espéce, 
4 accoupler le disciple et le Maitre, le chrétien et le Christ, de maniére a les 
faire marcher ensemble, sur le méme chemin, l’un conduisant et soutenant 
autre. Le joug du Christ n’est pas « doux » (on dit aussi, parfois: «aisé »). 
’un de ses aspects, si je puis dire, est celui de l’amour vécu en faveur de 
’ennemi... Il n’y a pas précisément facilité, dans une pareille attitude. 

Le terme grec xenotés signifie, en réalité: bien fait, adapté. Dés lors, le 
joug de Jésus-Christ peut n’étre pas aisé, ou doux: il est adapté a l’homme, il 
convient 4 l’homme, il est 4 la mesure de l’homme. 

Mais le fragment évangélique de Matthieu 11. 30 ne légitime pas le symbo- 
lisme que lui préte M. Romane-Musculus. 
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Nous avons recu les deux lettres suivani2s que nous publions avec le consen- 
tement de leurs auteurs. Derriére ces détails, apparemment trés secondaires, 
il y a des options théologiques nettement caractérisées. Notre intention n’est pas 
de les dégager ici, mais simplement de verser ces textes au dossier des questions 
liturgiques (Réd.). 


Le Chambon-sur-Lignon, le 24 mars 1952. 


Monsieur le rédacteur de la revue Verbum Caro 
BALE (Suisse) 
33, Kanonengasse 


Monsieur le rédacteur, 


J’ai recu, il y a quelques jours, par l’intermédiaire du Prét Revues de 
l’Abbaye, le numéro 20 de votre revue. 

J’ai été frappé par l’article signé Paul Romane-Musculus: Le vétement 
liturgique dans l’Eglise réformée. — J’ai hésité 4 vous écrire 4 ce sujet; mais 
je m’y décide aujourd’hui, aprés réflexion, estimant qu’il est profitable a la 
pensée de s’échanger, et, vous voudrez bien me le permettre, de s’échanger 
amicalement. 

L’atmosphére générale de l’article, tout d’abord. Il ne s’agit pas d’étre 
catholicisant ou non, comme le déclare M. Romane-Musculus (p. 179), « chaque 
fois que l’on parle d’ajouter un peu de blanc sur tout notre noir ». Il s’agit 
d’avoir une notion évangélique du culte. Et la question ne se situe pas, je 
pense, entre les oppositions ou les combinaisons des couleurs, mais en la néces- 
sité liturgique des couleurs. En ce qui concerne le culte réformé, je me demande 
si d’une part la robe, d’autre part la couleur du vétement de l’officiant, ont 
une autre portée que celle de la « convenance ». L’historique de la robe du 
pasteur me parait faire ressortir que, en son origine, ce vétement cherchait a 
montrer que le pasteur ne se différenciait pas des laiques cultivés. La robe 
pastorale me parait avoir une signification plus universitaire que sacerdotale. 
Quelques remarques de Luther et de Calvin pourraient légitimer cette affirma- 
tion. Luther : « Il ne sert de rien a l’4me que le corps revéte des habits sacrés. }» 

Je sais bien que M. Romane-Musculus donne des légitimations historiques 
a ses propositions. Personnellement, je ne pense pas qu’il faille rechercher 
dans Vhistoire des légitimations en ce qui concerne l’attitude évangélique. 
Il est certain que les hommes ont erré au cours de l’histoire; et la plupart des 
pratiques humaines instituées pour la vie de l’Eglise ont une légitimation 
humaine. 

La valeur du culte ne dépend pas de l’homme et de ses institutions; elle est 
dépendante de la grace de Dieu. Et je suis surpris de trouver, 4 la page 183, 
la mention d’un « culte solennel » a l’occasion d’un Synode régional. Il me semble 
que tous les cultes sont solennels; que ce soit le culte de l’enfant qui joint les 


» Lutuer, Traité de la liberté d’un homme chrétien; Catvin, Institution chrétienne 
III.19.7, sur les vétements en général. 
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mains avant de s’endormir, pour dire 4 Dieu son enfantine priére, aussi bien 
que celui d’une assemblée nombreuse et ordonnée. C’est précisément cette 
notion de solennité humaine qui me parait dominer (involontairement sans 
doute) le développement de l’étude de M. Romane-Musculus. C’est cette notion 
de solennité, qui invite 4 revétir le vétement solennel; qui invite 4 marquer une 
différence vestimentaire selon qu’il s’agit de fonctions différentes — de 
«charges » différentes (p. 182). Il me semble bien plutét que les ministres de la 
Parole doivent étre dominés par deux notions antithétiques et fortement 
bibliques : la notion de la seule « solennité » (disons : majesté) de Dieu; et la 
notion de la toute faiblesse, de la toute indignité, de la toute non-solennité, 
des hommes — méme du prédicateur. Je ne veux certes pas dire par la que le 
désordre doive présider au culte (Dieu en serait offensé); mais je veux dire 
que la solennité extérieure n’est rien, et que les hommes, quoi qu’ils en pensent, 
dans leur culte, quels qu’ils soient, quand ce culte s’adresse au Dieu de Jésus- 
Christ, ne sont pas solennels. Ils sont pécheurs. 


D’ailleurs, M. Romane-Musculus oriente fort humainement son dévelop- 
pement, lorsqu’il parle du vétement liturgique, pratiquement : longueur des 
rabats, forme, tissu; coupe de la robe; contexture de la semelle des souliers 
(pp. 183 et 184); je ne puis m’empécher de penser A des pasteurs en uniformes. 
Certes, je sais que la négligence de certains porte au ridicule, et elle me parait 
alors doublement coupable. Mais l’uniformisation me paraitrait encore bien 
plus coupable, car elle porterait alors non plus sur des questions de pratique 
de certains hommes, mais sur une conception de |’Eglise, relative 4 la « dignité » 
(substantielle) des pasteurs, c’est-a-dire d’>hommes dont le plus lourd drame 
personnel doit étre de mesurer leur indignité. Je ne crois pas qu’il faille « uni- 
formiser » le respect; je pense qu’il faut l’inspirer, le rayonner, le vivre, non 
pour soi-méme ou pour sa fonction, mais pour Dieu. 


Je me permettrai de faire encore une remarque exégétique. M. Romane- 
Musculus propose le port d’une étole, sur la robe. Dans cette étole, il voit le 
symbole du « joug doux et léger du Seigneur ». L’auteur renvoie au fragment 
évangélique Matthieu 11. 30. — Je n’envisage pas la question de la légitimité 
de l’étole, mais l’application du fragment évangélique a l’idée exprimée. 
Que dit le texte de Matthieu 11. 30 ? 6 yap guyés vou xpnotds Kai 1d poptiov you EAappév 
tomv. « Car mon joug est de bonne qualité (dont on peut se servir) et mon 
fardeau facile 4 porter. » 


Je sais que la plupart des traducteurs écrivent « mon joug est doux... », 
Cette traduction prouve que la plupart des traducteurs ont tort; et, ce qui me 
parait plus grave, que la plupart des traducteurs n’ont pas réalisé quel était 
le joug du Christ : un véritable joug, c’est-a-dire un appareil destiné, en l’espéce, 
a accoupler le disciple et le Maitre, le chrétien et le Christ, de maniére a les 
faire marcher ensemble, sur le méme chemin, l’un conduisant et soutenant 
autre. Le joug du Christ n’est pas « doux » (on dit aussi, parfois: « aisé »), 
l'un de ses aspects, si je puis dire, est celui de l’amour vécu en faveur de 
’ennemi... Il n’y a pas précisément facilité, dans une pareille attitude. 


Le terme grec xpnotés signifie, en réalité: bien fait, adapté. Dés lors, le 
joug de Jésus-Christ peut n’étre pas aisé, ou doux: il est adapté 4 homme, il 
convient 4 l’homme, il est 4 la mesure de l"homme. 

Mais le fragment évangélique de Matthieu 11. 30 ne légitime pas le symbo- 
lisme que lui préte M. Romane-Musculus. 
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Veuillez m’excuser, Monsieur le rédacteur, de cette trop longue commu- 
nication. Elle est dictée par le souci évangélique de la conformité aux exigences 
chrétiennes de pureté intérieure, et de détachement par rapport aux valeurs 
extérieures, qui ne sont que, de trés loin, des valeurs dérivées. 

Veuillez agréer l’expression de mes sentiments trés respectueux. — 


JEAN BOISSET 


Toulouse, le 8 mai 1952 
Monsieur le pasteur J.-L. LEUBA 
33, Kanonengasse 
BALE 


Cher ami, 


Je vous remercie beaucoup de la correspondance que vous me communi- 
quez au sujet de mes deux articles sur histoire de la robe pastorale et le 
vétement liturgique. J’ai recu de mon cété, de Suisse et de France, de pasteurs 
et de laics, des lettres qui me disent l’intérét soulevé par cette question et 
m’apprennent que mes suggestions allaient 4 la rencontre de réflexions cher- 
chant déja ici ou 1a a s’exprimer. En ce qui concerne I’étole blanche, on m’a 
méme demandé quelques précisions sur la coupe ou la longueur 4 donner 
éventuellement a cette grande étole. Je vous communique a cette occasion que 
je pense qu’elle devrait étre formée de deux longues bandes, en satin uni souple et 
lavable, appliquées et assemblées l’une contre |’autre par une couture rentrée 
de sorte que les deux faces soient identiques, sans endroit ni envers. Elle 
devrait s’élargir un peu vers les extrémités afin d’étre suffisamment ample 
et devrait descendre assez bas, jusqu’é trente centimétres du sol environ, 
afin qu’elle n’ait en aucun cas l’aspect mesquin d’une simple petite écharpe. 

Ceci m’améne a quelques points de l’intéressante lettre de M. le professeur 
Jean Boisset qui exprime au contraire des réserves 4 l’égard de telles 
suggestions. 

Je suis trés attentif A son commentaire du texte de Matthieu 11. 30, mais le 
symbolisme, qu’avec d’autres liturgistes je tire de ce fragment évangélique, 
ne porte nullement sur les adjectifs « doux et léger »; il ne s’agit pas pour moi 
de la douceur ou de la légéreté du tissu de l’étole, mais d’une relation, par le 
joug posé, entre le Seigneur et son serviteur. 

Je comprends mal les objections de M. Boisset 4 mes critiques précises sur 
l’anarchie qui régne dans la forme des rabats ou !2 coupe des robes, car |’Eglise 
a le devoir de réglementer le vétement liturgique de ses pasteurs. II s’agit 
d’un vétement « vocationnel », 4 la fois pour désindividualiser l’homme et 
caractériser sa charge (revoir page 180). Pourquoi donc lancer le mot « uniforme» 
qui prend si facilement un sens péjoratif dans le vocabulaire d’aujourd’hui, 
alors qu'il serait utile d’harmoniser ce qui est un peu disparate. Ne m’a-t-on 
pas cité récemment une paroisse ov les rabats sont « ornés » sur chaque bande 
d’une croix brodée et ajourée ! 

Je crois n’avoir pas 4 revenir sur ce que j’ai écrit concernant le vétement 
et sa signification dans la célébration liturgique, ni 4 commenter la bréve 
citation de Luther qui m’est opposée car je n’ai nullement parlé de vétement 
« sacré », 


Par contre j’ai eu tort de parler du culte « solennel » d’un Synode régional, 
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d’autant plus que je m’oppose en réalité 4 cet adjectif. Je mentionnais sim- 
plement ce que l’on appelie souvent ainsi et qui recouvre ces cultes célébrés 
4 occasion d’un Synode ou une paroisse de petite ville désire voir le chceur 
ou les premiers banes de l’église occupés par de nombreux pasteurs en robe 
pour manifester visiblement un important rassemblement ecclésiastique. 
Or précisément je n’approuve pas cela; j’ai écrit (page 182) que le vétement 
liturgique est exclusivement le vétement d’un officiant. Par conséquent, ne 
devraient étre en robe, dans un culte synodal, que les pasteurs officiants, soit 
quils aient une part directe dans la célébration liturgique, soit qu’ils exercent 
4 un moment de ce culte une fonction ayant une signification liturgique, par 
exemple l’installation d’un nouveau Conseil régional par le modérateur du 
Synode. 

Cependant les pasteurs pourraient siéger en robe aux séances délibérantes 
du Synode (revoir page 182, note 3) car ils y exercent une charge ecclésiale, 
dans l’égalité avec les délégués laiques c’est entendu, mais charge distinctive 
par ses fonctions et ses responsabilités. 

Veuillez recevoir, cher ami, l’expression de mes messages fraternels. 


PauL ROMANE-MUSCULUS 


BIBLIOGRAPHIE 


Tuto Preiss, La vie en Christ (Bibliothéque théologique), Delachaux et 
Niestlé, Neuchatel et Paris, 1952, 201 pages. 


Les mots par lesquels le professeur Cullmann terminait l’article nécrolo- 
gique qu’il a consacré A Théo Preiss ! et dans lesquels il résumait 4 la fois l’étre 
et la pensée de ce maitre regretté, ces mots ont fourni le titre du dernier volume 
de la Bibliothéque théologique éditée par Delachaux et Niestlé. Titre magnifique 
et bien conforme au contenu de l’ouvrage récemment paru, car les douze 
travaux et la méditation qu’il renferme ont pour commun dénominateur cette 
mystique du Fils de Homme qui, s’inscrivant dans un cadre juridique, a 
pu non sans raison étre qualifiée de mystique juridique. 

Préfacé par M. Roger Mehl, qui fut 4 Strasbourg non seulement le collégue, 
mais l’ami de Théo Preiss, le volume offert 4 nous aujourd’hui réunit les études 
les plus importantes publiées de 1938 a 1950 par celui que la maladie nous a 
ravi prématurément. Ces études autrefois éparses dans maintes revues et dans 
plusieurs recueils collectifs, écrites dans des circonstances diverses et 4 l’inten- 
tion de milieux fort différents, procédent d’une inspiration commune. Qu’elles 
ressortissent A la théologie biblique, 4 Vexégése, a Vecclésiologie et au domaine 
connexe de la théologie pratique (car telles sont les trois rubriques sous les- 
quelles on a classé les travaux de Preiss), elles se signalent toutes par le déve- 
loppement des mémes thémes, par « la méme siireté de jugement » et « le méme 
sens des formules exactes et décisives » 2. Aussi bien le livre intitulé La vie en 


1 Verbum caro, N° 16, p. 146-150. 
2 Préface, p. XI. 
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Veuillez m’excuser, Monsieur le rédacteur, de cette trop longue commu- 
nication. Elle est dictée par le souci évangélique de la conformité aux exigences 
chrétiennes de pureté intérieure, et de détachement par rapport aux valeurs 
extérieures, qui ne sont que, de trés loin, des valeurs dérivées. 

Veuillez agréer l’expression de mes sentiments trés respectueux. — 


JEAN BOISSET 


Toulouse, le 8 mai 1952 
Monsieur le pasteur J.-L. LEUBA 
33, Kanonengasse 
BALE 


Cher ami, 


Je vous remercie beaucoup de la correspondance que vous me communi- 
quez au sujet de mes deux articles sur l’histoire de la robe pastorale et le 
vétement liturgique. J’ai regu de mon cété, de Suisse et de France, de pasteurs 
et de laics, des lettres qui me disent l’intérét soulevé par cette question et 
m’apprennent que mes suggestions allaient 4 la rencontre de réflexions cher- 
chant déja ici ou 1a a s’exprimer. En ce qui concerne I’étole blanche, on m’a 
méme demandé quelques précisions sur la coupe ou la longueur 4 donner 
éventuellement a cette grande étole. Je vous communique a cette occasion que 
je pense qu’elle devrait étre formée de deux longues bandes, en satin uni souple et 
lavable, appliquées et assemblées l’une contre |’autre par une couture rentrée 
de sorte que les deux faces soient identiques, sans endroit ni envers. Elle 
devrait s’élargir un peu vers les extrémités afin d’étre suffisamment ample 
et devrait descendre assez bas, jusqu’a trente centimétres du sol environ, 
afin qu’elle n’ait en aucun cas l’aspect mesquin d’une simple petite écharpe. 

Ceci m’améne a quelques points de l’intéressante lettre de M. le professeur 
Jean Boisset qui exprime au contraire des réserves a légard de telles 
suggestions. 

Je suis trés attentif 4 son commentaire du texte de Matthieu 11. 30, mais le 
symbolisme, qu’avec d’autres liturgistes je tire de ce fragment évangélique, 
ne porte nullement sur les adjectifs « doux et léger »; il ne s’agit pas pour moi 
de la douceur ou de la légéreté du tissu de l’étole, mais d’une relation, par le 
joug posé, entre le Seigneur et son serviteur. 

Je comprends mal les objections de M. Boisset 4 mes critiques précises sur 
l’anarchie qui régne dans la forme des rabats ou la coupe des robes, car |’Eglise 
a le devoir de réglementer le vétement liturgique de ses pasteurs. II s’agit 
d’un vétement « vocationnel », 4 la fois pour désindividualiser l’homme et 
caractériser sa charge (revoir page 180). Pourquoi donc lancer le mot « uniforme» 
qui prend si facilement un sens péjoratif dans le vocabulaire d’aujourd’hui, 
alors qu’il serait utile d’harmoniser ce qui est un peu disparate. Ne m’a-t-on 
pas cité récemment une paroisse ou les rabats sont « ornés » sur chaque bande 
d’une croix brodée et ajourée ! 

Je crois n’avoir pas a revenir sur ce que j’ai écrit concernant le vétement 
et sa signification dans la célébration liturgique, ni 4 commenter la bréve 
citation de Luther qui m’est opposée car je n’ai nullement parlé de vétement 
« sacré », 


Par contre j’ai eu tort de parler du culte « solennel » d’un Synode régional, 
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d’autant plus que je m’oppose en réalité a cet adjectif. Je mentionnais sim- 
plement ce que l’on appelle souvent ainsi et qui recouvre ces cultes célébrés 
4 ’occasion d’un Synode ow une paroisse de petite ville désire voir le chceur 
ou les premiers bancs de l’église occupés par de nombreux pasteurs en robe 
pour manifester visiblement un important rassemblement ecclésiastique. 
Or précisément je n’approuve pas cela; j’ai écrit (page 182) que le vétement 
liturgique est exclusivement le vétement d’un officiant. Par conséquent, ne 
devraient étre en robe, dans un culte synodal, que les pasteurs officiants, soit 
quils aient une part directe dans la célébration liturgique, soit qu’ils exercent 
4 un moment de ce culte une fonction ayant une signification liturgique, par 
exemple l’installation d’un nouveau Conseil régional par le modérateur du 
Synode. 

Cependant les pasteurs pourraient siéger en robe aux séances délibérantes 
du Synode (revoir page 182, note 3) car ils y exercent une charge ecclésiale, 
dans l’égalité avec les délégués laiques c’est entendu, mais charge distinctive 
par ses fonctions et ses responsabilités. 

Veuillez recevoir, cher ami, l’expression de mes messages fraternels. 


PauL ROMANE-MUSCULUS 


BIBLIOGRAPHIE 


Tuto Preiss, La vie en Christ (Bibliothéque théologique), Delachaux et 
Niestlé, Neuchatel et Paris, 1952, 201 pages. 


Les mots par lesquels le professeur Cullmann terminait l’article nécrolo- 
gique qu’il a consacré A Théo Preiss ! et dans lesquels il résumait a la fois l’étre 
et la pensée de ce maitre regretté, ces mots ont fourni le titre du dernier volume 
de la Bibliothéque théologique éditée par Delachaux et Niestlé. Titre magnifique 
et bien conforme au contenu de l’ouvrage récemment paru, car les douze 
travaux et la méditation qu’il renferme ont pour commun dénominateur cette 
mystique du Fils de l’Homme qui, s’inscrivant dans un cadre juridique, a 
pu non sans raison étre qualifiée de mystique juridique. 

Préfacé par M. Roger Mehl, qui fut 4 Strasbourg non seulement le collégue, 
mais l’ami de Théo Preiss, le volume offert 4 nous aujourd’hui réunit les études 
les plus importantes publiées de 1938 4 1950 par celui que la maladie nous a 
ravi prématurément. Ces études autrefois éparses dans maintes revues et dans 
plusieurs recueils collectifs, écrites dans des circonstances diverses et 4 l’inten- 
tion de milieux fort différents, procédent d’une inspiration commune. Qu’elles 
ressortissent 4 la théologie biblique, A Vexégése, a lecclésiologie et au domaine 
connexe de la théologie pratique (car telles sont les trois rubriques sous les- 
quelles on a classé les travaux de Preiss), elles se signalent toutes par le déve- 
loppement des mémes thémes, par « la méme sfreté de jugement » et « le méme 
sens des formules exactes et décisives » 2. Aussi bien le livre intitulé La vie en 


1 Verbum caro, N° 16, p. 146-150. 
2 Préface, p. XI. 
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Christ n’est-il pas un assemblage de « piéces détachées », mais comme !’a remar- 
qué justement M. Mehl}, « une ceuvre » que la mort de son auteur n’a pas 
défigurée. : 


Saint AuaustTIN, L’ Esprit et la lettre (De Spiritu et littera). Texte, introduction, 
traduction et notes par J.-D. Burger. Editions H. Messeiller, Neuchatel, 
1951, 214 pages. 


Les études patristiques sont encore trop négligées dans le protestantisme 
pour que nous ne signalions pas comme un événement réjouissant l’édition du 
De Spiritu et littera par M. Jean-Daniel Burger. Poursuivant le méme but que 
la collection Sources chrétiennes A qui nous devons la publication de tant 
d’ceuvres autrefois difficilement accessibles, l’éditeur, professeur de théologie 
a l’Université de Neuchatel, accompagne le texte de saint Augustin (4 une 
variante prés, celui du Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum) d’une 
introduction, d’une traduction et de notes qui mettent désormais 4 la portée 
de chacun un traité dont l’influence sur Luther fut déterminante. 

Dans les cinquante-trois pages de son introduction, M. Burger relate les 
circonstances historiques dans lesquelles fut écrit le De Spiritu et littera, et 
expose dans leurs grandes lignes les doctrines de Pélage et de l’évéque d’Hip- 
pone, sans cacher les craintes que lui inspire, malgré toute la sympathie qu’il 
a pour son auteur, la conception augustinienne de la grace. Quant 4a la traduc- 
tion, si elle apparait plus lourde parfois que celle de Barreau ? ou de I’abbé 
Burleraux *, parues toutes deux il y a quatre-vingts ans et épuisées aujour- 
d’hui, elle a le mérite de suivre de prés les nuances de la phrase latine. Au 
total, ’édition que M. Burger vient de nous donner du De Spiritu et littera 
peut contribuer 4 révéler aux protestants qui l’oublient la richesse non déva- 
luée des Péres de |’Eglise. R. S. 


1 Ibid., p. XIX. 
2 Edition Vivés, Paris, 1872, tome 30. 
3 Edition Guérin, Bar-le-Duc, 1873, tome 17. 
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JESUS-CHRIST VRAI DIEU 
ET VRAI HOMME 


I 


Le concile de Chalcédoine et lunité de I’ Eglise 


I] ne s’agit pas ici de renouveler un combat qui a déja bien trop tourmenté 
lEglise et qui fait souffrir encore aujourd’hui le protestantisme, je veux 
parler de la lutte entre l’orthodoxie et le libéralisme. Je voudrais bien plutét 
engager une réflexion et une conversation entre nous sur le mystére de la 
personne de Jésus-Christ et sur les conséquences proches ou lointaines de 
notre foi dans la divinité et l’humanité du Christ. Les témoignages du 
Nouveau Testament sur la personne de Jésus-Christ ne sont pas tous iden- 
tiques, ni unanimes pour proclamer sa divinité et son humanité. Tel texte de 
lEvangile de saint Matthieu nous révélera Jésus comme un prophete et tel 
passage de saint Jean comme Dieu lui-méme venu en chair. Ce n’est qu’en 
écoutant la totalité du message biblique, que nous pouvons parvenir a la 
connaissance, bien imparfaite, mais suffisante pour notre salut, de la 
personne de Jésus-Christ. 


UNITE, CONDITION DE VERITE 


Certains croient pouvoir distinguer dans les différents textes bibliques 
entre ceux qui, de par leur date ou leur composition, sont plus proches de 
histoire méme de Jésus et ceux qui, théologiquement élaborés, nous rap- 
portent plutét la foi de l’Eglise naissante que la vérité historique sur Jésus. 
Comment est-il possible de faire un tri entre les textes et de les classer a 
coup sir ? L’histoire de la critique est 14 pour nous révéler qu’autant il y 
a d’historiens autant presque il y a de systémes, ou du moins, si l’on parvient 
a une certaine unanimité de jugement critique, cela ne porte en général que 
sur des textes qui n’entrainent pas des conséquences dogmatiques impor- 
tantes et qui ne commandent pas des divergences de foi décisives. La cri- 
tique des textes bibliques, d’ailleurs, se laisse guider par des mobiles trés 
peu scientifiques souvent. C’est ainsi qu’une critique catholique attribuera 
une importance capitale a la promesse de Jésus a Pierre: « Tu es Pierre 
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et sur cette pierre je batirai mon Eglise », parce que selon elle ce texte fonde 
la primauté du pape romain, et 4 l’autre extréme, une critique ultra-pro- 
testante a été jusqu’a considérer comme une interpolation trés tardive ces 
quelques phrases qui dans |’Evangile de saint Matthieu font mention de 
l’Eglise, alors que Jésus n’aurait point connu ce concept-la mais seulement 
celui de Royaume. Loin de nous la pensée de sous-estimer le réle de la critique 
biblique, littéraire et historique, qui nous a rendu souvent des textes morts 
a une vie et une fraicheur toute nouvelles parce que replacés dans leur 
contexte vivant. Tant d’aspects de la vie du Christ, des patriarches, des 
prophétes et des apétres ont alors repris une vive couleur qui nous les 
a fait aimer mieux. I] faut seulement reconnaitre que, sous prétexte d’ob- 
jectivité sincére, beaucoup de critiques bibliques se sont laissés conduire 
par leurs partis pris dogmatiques. Certains théologiens protestants, dans le 
choix qu’ils font parmi les textes de l’Ecriture au détriment d’autres, se 
trouvent dans une situation analogue a la théologie catholique romaine qui 
elle aussi exploite souvent de facon outranciére telle parole de l’Ecriture 
en oubliant telle autre, pour justifier un dogme de la tradition. Dans le cas 
du théologien protestant critique, c’est une option philosophique personnelle 
qui est le mobile de son choix; dans le cas du théologien catholique romain, 
c’est une tradition dogmatique collective, mais dans l’un et I’autre cas, 
c’est un élément étranger au texte de l’Ecriture qui vient juger l’Ecri- 
ture. Un certain libéralisme protestant ressemble étonnamment 4 latti- 
tude catholique romaine a l’égard de la Parole de Dieu. Dans les deux 
cas, nous avons une certaine indépendance, soit au nom d’un scien- 
tisme [individualiste, soit au nom d’un dogmatisme collectiviste. Or 
PEglise ne peut étre sire de marcher dans la vérité que si elle se soumet 
a la Parole de Dieu telle qu’elle retentit dans toute l’Ecriture. L’Eglise ne 
peut approcher du mystére de Jésus-Christ, de sa divinité et de son humanité 
que si elle se soumet aussi bien 4 saint Jean qu’a saint Paul et a saint Marc, 
quelles que soient les différences littéraires et historiques qui les caractérisent. 


Aprés avoir posé le fondement et dit la source premiére de notre démarche 
théologique pour saisir le mystére de Jésus-Christ, nous pouvons nous poser 
la question: « La Bible parle-t-elle suffisamment d’elle-méme pour que la 
vérité puisse s’y révéler sans équivoque ? » L’histoire de l’Eglise est la pour 
nous montrer que l’interprétation des textes sacrés est chose délicate. Certes, 
la Bible doit étre le livre de notre méditation personnelle, nous devons la 
sonder toujours plus profondément et y découvrir tous les trésors que 
lEsprit Saint y a déposés. Toutefois, comme l’Ecriture est la Révélation 
que Dieu fait 4 l’Eglise de lui-méme, ce n’est que dans |’Eglise que l’individu 
peut étre certain d’approcher au maximum possible ici-bas la vérité. L’Ecri- 
ture doit étre donc l’objet d’une lecture et d’une explication communautaire 
et opinion d’un individu devra toujours s’humilier devant la pensée de la 
communauté et de l’Eglise. C’est parce que ce principe essentiel a ]’unité 
de l’Eglise n’a pas été toujours observé, qu’on a vu naitre constamment 
dans la chrétienté des divisions et des schismes. 
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L’interpréte le plus autorisé des sources de la foi, de la Bible, c’est donc 
lEglise tout entiére, l’Eglise représentée selon toutes ses parties et toutes 
ses tendances dans ce que !’on appelle le concile cecuménique. Aujourd’hui, 
lEglise divisée ne permet plus la réunion d’un concile tel que ceux qui 
regroupérent dans les premiers siécles chrétiens les évéques de toute l’Eglise 
universelle. Et ce n’est pas un des moindres mobiles de notre effort cecu- 
ménique pour redécouvrir l’unité perdue, que cette perspective de retrouver 
aussi une compréhension plus large et plus profonde de la vérité révélée 
dans les Saintes Ecritures. Et nos Péres de la Réforme avaient bien ce sens 
universel de la vérité, puisqu’ils se référaient au moins aux quatre premiers 
conciles cecuméniques, dont l’an dernier nous avons fété le 1500°¢ anniver- 
saire du dernier, celui de Chalcédoine tenu en 451. 


LE CONCILE C&CUMENIQUE ET L’UNITE 


Quand on lit l’histoire des Conciles, on se laisse frapper d’abord par les 
luttes dont ils furent l’occasion. On trouve que ces représentants de toute 
lEglise s’attardaient bien longuement sur des questions de détail... Certes 
les Conciles ont condamné des hérésies et donné lieu 4 ce propos a des dis- 
cussions dites byzantines et 4 des combats ou la rage théologique parfois 
battait son plein. Cependant il ne faut pas s’arréter a cet aspect-la du concile. 
C’en est la part humaine et pécheresse. I] y a d’abord dans cette réunion 


de tous les évéques de ]’Eglise un souci de vérité et de charité. Un souci de 
vérité: une opinion nouvelle a surgi, oppose deux partis dans |’Eglise; 
que faire pour y voir clair ? Chacun des partis s’appuie sur |’Ecriture et 
sur la tradition; chacun des partis comprend des personnalités en vue, des 
évéques, des théologiens. I] faut réunir toute l’Eglise en ses représentants 
autorisés pour implorer l’Esprit saint afin qu’il donne sa lumiére et qu'il 
explique les textes sacrés a travers la pensée universelle des chrétiens réunis. 

La décision du concile n’est pas absolument infaillible, dans la conception 
primitive des Péres de l’Eglise. Simplement, elle transmet l’opinion la plus 
commune devant laquelle le simple fidéle doit humblement s’incliner par 
discipline et pour le bien de tous. Cela n’empéche pas le travail de la pensée 
de se poursuivre. Chacun reste libre de nuancer la foi commune selon sa 
conscience. Mais l’enseignement commun doit tenir compte de ce que l’Eglise 
a déclaré, et ne point s’en écarter témérairement. La vérité ne se transmet 
que dans la charité, et lorsque l’Eglise se prononce en un concile, c’est pour 
maintenir la charité entre tous d’abord, et pour manifester son amour mater- 
nel qui se soucie avec tendresse de la foi de chacun de ses membres. 

Sa décision n’est pas infaillible, elle est seulement ]’expression la plus 
universelle de la vérité. I] se peut que cette décision ne porte point de fruits 
dans la vie concréte de l’Eglise. Alors le dogme défini tombe peu a peu dans 
Youbli, comme un fruit non cueilli séche sur l’arbre, tombe et pourrit. 
Le concile n’est pas plus infaillible que l’Eglise. On reconnait l’arbre a 
ses fruits. 
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D’autre part, le concile exprime imparfaitement la vérité et il sera toujours 
possible de revenir sur ses décisions. Un concile peut juger et compléter un 
autre concile tant il est vrai que la vérité n’est pas statique mais que le 
Saint-Esprit conduit l’Eglise dans toute la vérité. Je pense a cette discipline 
des Eglises réformées selon laquelle un membre du Synode pouvait toujours 
remettre en question un article de la Confession de foi au nom de I’Ecriture, 
mais au sein du Synode, afin que cela fit l’objet d’une discussion. Et la 
décision du Synode pour l’amendement ou le maintien de tel article faisait 
force de loi, jusqu’a plus ample information ou clarté de |’Esprit saint. 
C’est bien ainsi encore que les Eglises orthodoxes considérent les Synodes 
et les Conciles, au moins en théorie. Rien n’exclut que puisse étre un jour 
modifié le Symbole de Nicée-Constantinople, mais comme il fut l’expression 
de la foi de toute l’Eglise une, il ne pourrait étre légitimement repris que 
par toute l’Eglise ayant retrouvé l’unité. L’individu doit étre patient et 
humble dans le lent travail de l’Eglise. 

L’erreur de certaines théologies dites orthodoxes est d’avoir voulu 
maintenir 4 tout prix des décisions conciliaires du quatriéme ou du cinquiéme 
siécle, qui certes concernent bien l’objet méme de notre foi d’aujourd’hui, 
mais dans des conditions et des circonstances trés différentes. On ne peut pas 
répéter un dogme indéfiniment; pour parler vulgairement on ne peut pas le 
réchauffer, il faut le revivre. Et aujourd’hui, si nous voulons méditer a 
nouveau sur le mystére de la divinité et de ’humanité de Jésus-Christ, ce 
n’est pas en répétant des formules anciennes que nous le ferons fructueuse- 
ment, mais en nous replacant, dans la fidélité aux sources bibliques, sous 
l’action de l’Esprit saint dans le mouvement de foi et de priére de l’Eglise 
de tous les temps, qui comme une mére veut préserver ses petits enfants, que 
nous sommes, de tous les dangers de l’erreur et de la haine. « Mes petits 
enfants, écrivait saint Jean, gardez-vous des idoles. » 

Si Eglise nous met en garde contre une tendance spirituelle dangereuse, 
ce n’est pas pour condamner 4 plaisir, ou vouer a la damnation ceux qui 
ne pensent pas comme elle. Reprenons l’image de la mére. Il y a dans la 
famille différents tempéraments et la mére doit maintenir l’unité. Peut-étre 
sera-t-elle contrainte de demander 4 l’un de ses enfants turbulents de se 
tenir un peu tranquille. Elle ne l’en aime pas moins, au contraire. On sait 
que les enfants les plus difficiles sont ceux qui attachent le plus l’affection 
des parents. La condamnation d’une opinion par un concile n’intervient que 
pour maintenir dans la famille de Dieu l’unité dans la charité. Elle n’est pas 
un jugement contre tel ou tel fidéle ou théologien. Elle est un effort en com- 
mun pour échapper a une tentation du mal. 

Ceux que l’on a appelés hérétiques, dans l’histoire de l’Eglise, ceux qui 
s’opposaient a la foi recue par l’Eglise, ne doivent pas étre considérés comme 
ayant seulement fait complétement fausse route. I] y a chez tel ou tel une 
redécouverte d’un aspect de la vérité chrétienne laissé dans l’ombre jus- 
qu’alors par l’Eglise. Ce qui fait ’hérésie c’est que cette découverte légitime 
est mise en évidence au détriment des autres articles de la foi et c’est qu’on 
se sépare et qu’on s’oppose violemment 4 l’Eglise en la jugeant. Le pente- 
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cétisme, par exemple, est une redécouverte réelle de la foi au Saint-Esprit 
vivant dans I’Eglise et y opérant des miracles et des guérisons. L’Eglise a 
perdu la foi aux miracles et aux guérisons, elle doit la retrouver. En ce sens 
le pentecétisme est un mouvement prophétique. Mais lorsqu’il ne voit plus 
que les miracles et les guérisons, lorsqu’il fait du parler en langues un signe 
de conversion et lorsqu’il critique violemment l’Eglise qu’il juge morte, 
de prophétique il se fait hérétique, tant il est vrai que la grande hérésie 
c'est la division. La grande hérésie aujourd’hui, c’est de s’opposer au mou- 
vement cecuménique et de refuser cette marche vers l’unité de tous les 
chrétiens. Plut6t que de voir dans nos difficultés théologiques des signes 
de division et de rupture, pourquoi n’y chercherions-nous pas d’abord la 
manifestation, pécheresse, d’une diversité nécessaire. 


Le mystére de Jésus-Christ est et restera toujours insaisissable a nos 
esprits humains limités. L’individu isolé, la petite communauté locale, 
lEglise régionale ou nationale, ne peuvent prétendre a la compréhension 
de toute la personne, de la volonté et de l’ceuvre du Christ. Seule l’Eglise 
totale, universelle, peut parvenir le plus prés possible ici-bas de la vérité. 
C’est parce qu’il est conscient ‘des limites de notre individualité que Jésus- 
Christ nous intégre 4 un corps qui est toute l’Eglise, de tous les temps et de 
tous les lieux. C’est dans la communion des saints que nous pouvons approcher 
le mieux le mystére de la personne de Jésus-Christ. D’abord ceux qui nous 
livrent la révélation : les prophétes et les apétres. Puis ceux qui inlassable- 
ment au cours des siécles ont essayé d’expliquer cette révélation. Tous il 
faut les entendre dans l’unité et la charité de l’Eglise, car a travers eux 
tous, Esprit parle et nous conduit dans toute la vérité. Parfois ils s’égarent 
et alors se corrigent les uns par les autres. Mais c’est toute la nuée des témoins 
qui confesse vraiment et fidélement Jésus-Christ venu en chair. C’est en ce 
sens qu’on peut dire que la vérité chrétienne est vraiment catholique. 
I] faut expliquer ce mot en regrettant qu’il soit devenu chez nous le quali- 
ficatif qui ne désigne que la seule Eglise romaine et en souhaitant le voir 
désigner un jour 4 nouveau notre Eglise. Avant saint Augustin, le mot 
catholique signifie total: ce qui représente, entraine et engage la totalité 
des chrétiens. Aprés saint Augustin et la querelle donatiste que je n’ai pas 
a expliquer ici, il prendra le sens purement spatial d’universel, mais c’est un 
amoindrissement. Catholique, c’est ce qui est partout, depuis toujours et 
par tous cru et confessé, selon saint Vincent de Lérins, mais plus encore 
cest ce qui représente, entraine et engage tout l’étre de l’Eglise qui est a 
la fois corps, le corps du Christ, et esprit, remplie de l’Esprit saint. La vérité 
chrétienne est catholique parce qu'elle représente l’unité de foi de tous les 
chrétiens de toujours et de partout, mais aussi parce qu’elle correspond a 
tout l’étre de l’Eglise corps du Christ, parce qu’elle prend l’homme tout entier 
pour le transformer en une nouvelle créature. 

L’individu chrétien ne peut sans présomption prétendre a l’universel. 
Sa pensée exprime un aspect du mystére de Jésus-Christ, ou, s'il saisit 
théoriquement la totalité, il la nuance selon son tempérament, sa formation 
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sa philosophie. I] faut donc accepter que ce soit l’Eglise totale qui comprenne 
Jésus-Christ et que nous, membres du corps de Christ, nous ne pouvons pas 
tout saisir. 

Les conciles donc, ne veulent qu’exprimer la foi commune, sans souvent 
se soucier de la logique ou des opinions particuliéres. I] y a toujours quelque 
chose de paradoxal dans I’expression de la foi de l’Eglise, car elle sait bien 
que Dieu ne peut étre enfermé dans une formule simple et qu’il faut tenir 
les deux morceaux de la chaine sans savoir ou et comment ils se relient. 


NESTORIANISME ET MONOPHYSISME 


Le concile de Chalcédoine, qui précisa ce que l’Eglise croyait de la per- 
sonne mystérieuse de Jésus-Christ, se trouvait en face de deux tendances 
logiques et partielles. Deux hommes avaient partagé l’opinion des chrétiens 
parce que ni l’un, ni l’autre n’avait vraiment accepté que la vérité ne peut 
étre exprimée que par |’Eglise dans la communion des saints, et par des 
individus tout pénétrés de la foi et de la piété catholique de l’Eglise. D’une 
part Nestorius qui avait été condamné par le concile d’Ephése, quelque 
vingt ans auparavant, parce qu'il s’opposait au titre de « mére de Dieu» 
qu’on donnait a Marie. Cela n’était point une simple question de titre ou 
de mots. Nestorius voyait avant tout dans la personne de Jésus |’ étre humain, 
le prophéte, le saint, et il soulignait par la tout un aspect parfaitement juste 
de l’étre du Christ. Il ne niait pas sa divinité, mais il ne voyait pas suffisam- 
ment l’unité qui faisait des deux natures du Christ une seule personne. 
I] voyait en Christ union de deux personnalités distinctes. Du moins est-ce 
ainsi que l’on a compris ses écrits, lui-méme ne s’étant jamais expliqué trés 
clairement et pouvant étre considéré parfois comme plus orthodoxe qu’il ne 
parait d’abord. Si sa théologie était restée son affaire et s’était soumise, 
comme un instrument parmi d’autres, dans le grand concert cecuménique 
de l’Eglise, tout se fit bien passé. Mais autour de homme un parti se cons- 
tituait qui voulait faire prévaloir ce point de vue a l’exclusion d’un autre. 

A lopposé, Eutychés, dans le sillage de saint Cyrille d’Alexandrie, 
qui avait eu la victoire 4 Ephése, poussait si loin le réle de la nature divine 
de Jésus, que son humanité s’en trouvait presque totalement absorbée et 
disparaissait. Pour lui il n’y avait en Christ qu’une seule nature: Christ 
était Dieu, son humanité ayant été absorbée par sa divinité. 

D’un cété donc le nestorianisme, affirmant la dualité des personnes 
en Jésus-Christ, de l’autre le monophysisme d’Eutychés affirmant I’unité 
des natures. Dans ce débat qui déchirait l’Eglise, deux tendances s’expri- 
maient qui livrées a elles-mémes et sans le contréle l’une de l’autre pouvaient 
aboutir aux résultats les plus désastreux. Dans l’un et l’autre cas, Jésus- 
Christ n’est plus vraiment Dieu avec nous. Si selon Nestorius il y a deux 
personnes complétement distinctes en Jésus, nous assistons en lui a un 
combat entre Dieu et l'homme; sa vie reproduit simplement notre vie chré- 
tienne et nous ne voyons plus en quoi il est vraiment le Sauveur, sinon par le 
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fait que sa personne humaine, librement et volontairement accordée a sa 
personne divine, remporte sur le péché une victoire exemplaire. Jésus devient 
alors un modéle de vertu, un surhomme qui est parvenu a se vaincre lui- 
méme et qui nous invite a limiter. Ici Nestorius rejoint l’adoptianisme, 
ou la christologie de l’adoption, selon laquelle Jésus aurait par sa vertu 
propre mérité l’adoption de la part de Dieu. Dieu l’aurait adopté comme Fils 
en raison de sa vertu surhumaine. Nous voyons donc qu’une juste affirmation 
de ’humanité entiére de Jésus-Christ, au sein de l’Eglise, peut aboutir, en 
dehors d’elle et contre elle, 4 une hérésie selon laquelle notre salut ne consis- 
terait qu’a imiter Jésus le surhomme, chose impossible, et qui ne peut que 
nous conduire au désespoir. Et pourtant il est juste de dire que Jésus est un 
modeéle et qu’il doit étre imité, mais il faut que cela soit dit dans la communion 
des saints et dans l’unité et la charité de l’Eglise hors de quoi tout se déforme. 

Si, selon la pensée monophysite d’Eutychés, ’humanité de Jésus est 
absorbée en sa divinité pour ne plus faire qu’une seule nature, on ne voit plus 
ce que le Christ a de commun avec nous, hommes, et comment il peut donc 
nous sauver, sinon par un acte purement magique de contact. Or l’Evangile 
exclut aussi bien le salut par imitation morale du Christ-surhomme, que par 
contact magique avec le Christ-thaumaturge. Le salut est une rencontre 
personnelle avec un homme, Jésus de Nazareth, qui, mystérieusement, me 
met en relation avec le Dieu vivant et éternel, créateur du ciel et de la terre. 
Eutychés rejoignait sans le vouloir la théorie docétiste selon laquelle Dieu 
serait simplement apparu au milieu des hommes sans vraiment habiter parmi 
eux et selon leur condition bien humaine. 

Dans les deux cas, donc, l’insistance juste sur l’humanité et la divinité 
du Christ, aboutirait 4 amoindrir le réle salvateur du Christ: selon les 
nestoriens, le Christ trop humain nous propose une imitation impossible 
et désespérante; selon les eutychiens ou monophysites, il est tellement divin 
qu’on ne voit plus comment il peut étre vraiment médiateur entre les hommes 
et Dieu. 

Il ne faudra pas s’étonner de voir fleurir la mariologie, l’idée de la média- 
tion de la Vierge, mére de Dieu, et des saints, tout spécialement parmi les 
monophysites. Puisque le Christ n’est plus vraiment médiateur étant trop 
divin et pas assez humain, on en cherche d’autres qui peu a peu d’ailleurs 
se divinisent aussi, comme Marie par exemple. La récente promulgation 
de l’Assomption nous est une preuve de cette évolution du monophysisme 
dont la théologie romaine ne s’est jamais tout a fait libérée, méme apres le 
concile de Chalcédoine. 


Le probléme posé au concile de Chalcédoine et qui concernait la personne 
méme de Jésus-Christ, se reposera sans cesse dans l’Eglise chaque fois que 
l'on oubliera que le mystére de Jésus-Christ reste un mystére, et qu’il ne 
peut pas étre apercu dans sa plénitude par des théories individuelles, ou 
d’école, qui le fragmentent ou le rationalisent. Seule l’Eglise totale, dans ses 
dogmes qui disent le paradoxe de l’Evangile, peut indiquer les limites entre 
lesquelles se passe ce mystére de Dieu, et a lieu la vraie rencontre avec le 
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Christ, en dehors desquelles on risque de s’égarer et d’oublier que Jésus- 
Christ venu en chair est le Sauveur parce qu’il est homme comme nous, 
mais aussi parce qu’il est Fils de Dieu. « Voici comment vous reconnaitrez 
l’Esprit de Dieu, écrit saint Jean : tout esprit qui confesse Jésus-Christ venu 
en chair est de Dieu... nous savons que le Fils de Dieu est venu, et I] nous a 
donné l’intelligence nécessaire pour connaitre Celui qui est le Véritable, 
en son Fils Jésus-Christ. C’est Lui qui est le Dieu véritable et la vie éternelle, 
Mes petits enfants, gardez-vous des idoles ! » 

Il est impossible 4 un individu ou a une école de connaitre le Christ, 
c’est A nous, c’est-a-dire toute l’Eglise qu’il est donné de croire, de connaitre 
et de confesser le Véritable. Chacun recoit sa mesure, le charisme selon 
lequel il nuancera la pensée de l’Eglise, mais chacun doit écouter avec res- 
pect la voix qui complete la sienne, qui compose aussi ’harmonie dans le 
grand chceur de la communion des saints. Chacun doit savoir humblement 
que la foi de l’Eglise dépasse son entendement personnel, car elle dit tout le 
mystére de Jésus-Christ. I] doit le savoir et il doit confesser cette foi cecumé- 
nique, méme s’il n’en comprend pas tous les aspects, c’est la un acte de foi, 
d’humilité, de charité, d’obéissance. 


LIBERALISME ET ORTHODOXIE 


Ce qu’on appelle le libéralisme dans l’Eglise rappelle souvent, dans la 
facon dont il confesse le mystére de Jésus-Christ, les tendances nestoriennes 
ou adoptianistes des premiers siécles. L’humanité de Jésus y est fortement 
soulignée, son rdle de prophéte et de modéle, et c’est bien, car le Christ est 
tout cela. Mais la tentation perpétuelle de l’école dite libérale est que, 
faisant de Jésus un homme admirable a imiter, elle laisse s’introduire dans 
la foi la pensée que Jésus-homme a mérité de devenir un surhomme par un 
effort spirituel et moral, et que notre vie chrétienne consiste 4 l’imiter dans 
cet effort. Insistant justement sur cet effort d’imitation et de sanctification, 
le libéralisme tend a devenir un moralisme et un activisme qui réintroduit 
dans les esprits forts la croyance au mérite humain ou au contraire fait 
désespérer les esprits faibles de tout salut possible. Cette tendance et ce 
danger peuvent devenir une force positive dans I’équilibre de la foi totale 
de l’Eglise. 

De Vautre cété, ce qu’on appelle l’orthodoxie dans 1l’Eglise rappelle 
souvent, dans la facon dont elle confesse le mystére de Jésus-Christ, les ten- 
dances eutychiennes ou monophysites des premiers siécles. La divinité 
du Christ fortement soulignée tend a assumer son humanité en sorte que 
le Christ n’a plus de consistance vraiment humaine et personnelle. I] devient 
une force, une puissance qui agit magiquement dans la Parole et dans les 
Sacrements. L’orthodoxie risque alors de donner naissance au formalisme 
et a l’automatisme religieux. Et pourtant c’est vrai que Jésus-Christ est 
une puissance créatrice et que manger sa chair donne la vie éternelle. Mais 
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cela n’est vrai qu’équilibré par d’autres voix dans l’Eglise. I] n’y a donc 
lespoir d’atteindre a la vision du mystére de Jésus-Christ dans sa plénitude, 
que si libéralisme et orthodoxie acceptent de n’étre que des écoles partielles, 
qui ne peuvent ni lune, ni l’autre, donner toute la vérité, selon toutes ses 
nuances, et toutes ses harmoniques. I] faut que les uns et les autres renoncent 
a remporter une victoire. I] faut avant tout retrouver l’humilité de la foi 
personnelle et partielle devant la foi communautaire de l’Eglise dans la 
communion des saints. L’Eglise 4 Chalcédoine a dit: « Nous confessons 
un seul et méme Christ Jésus, fils unique, que nous reconnaissons étre en 
deux natures, sans qu'il y ait niconfusion, ni transformation, ni division, 
ni séparation entre elles. » I] ne s’agit pas de reprendre absolument a notre 
compte une telle définition, mais d’en bien comprendre l’intention profonde 
qui était d’éviter tout ce qui pourrait amoindrir la personne du Sauveur. 
I] nous faut repenser cela et le revivre pour aujourd’hui. La confusion et 
la transformation, c’est le danger orthodoxe, la division et la séparation, 
le danger libéral. I] faut que chacun affirme la nuance qu'il lui est demandé 
d’apporter a la foi dans le Christ, mais dans le renoncement 4 toute autre 
victoire qu’a celle du Christ, divin et humain, tout proche de Dieu et tout 
proche de nous, vrai sauveur et vrai médiateur. 


Il faut remarquer enfin que cette foi catholique, totale et pleine, ne s’est 
élaborée dans les cing premiers siécles que dans l’ambiance d’une vie de 
priére intense. Si le probléme de la personne de Jésus-Christ n’est qu’un 
probleme intellectuel et théologique que nous discutons, nous ne pourrons 
que nous disputer perpétuellement. Jésus-Christ est tout d’abord l’objet 
de notre amour avant d’étre l’objet de notre réflexion. Nous l’aimons et 
nous le prions. Et ce n’est que dans cette recherche d’intimité avec lui 
que nous pourrons espérer voir se résoudre nos difficultés théologiques et 
les voir se transformer de dispute stérile en saine émulation. Les péres de 
l'Eglise qui recherchaient ensemble la vérité, priaient ensemble la liturgie de 
l’Eglise qui proclame le mystére de Jésus-Christ avec les mots de l’Evangile. 
Pour retrouver l’humilité de notre pensée personnelle ou d’école, pour redé- 
couvrir cette plénitude de la foi catholique qui dépassera toutes nos étroi- 
tesses, pour nous épanouir dans une vision large et dynamique de I’Eglise 
et de son réle, il faut que nous revenions a la fidéle et persévérante pratique 
d’une pri¢re communautaire fréquente. Ce n’est qu’en adorant et en sup- 
pliant ensemble le Seigneur que nous pénétrerons dans le mystere de sa 
personne. I] nous faut retrouver les richesses de priére et de liturgie de l’Eglise 
indivise et avec elle nous retrouverons le secret de l’unité et cette plénitude 
de la foi qui comprend tout dans le Christ. Les oraisons de la liturgie tra- 
ditionnelle savaient faire pénétrer et comme distiller la vérité de ’Evangile 
dans le cceur des chrétiens. 


Il faut & nouveau nous nourrir de doctrine vivante et priée pour nous 
préparer 4 nous accepter fraternellement avec nos dons divers dans l’unité 
de Punique Eglise. 
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Notre Eglise est pauvre en priére et en discipline, c’est pourquoi elle est 
pauvre en foi, en vie, en unité, c’est pourquoi nous ne saisissons plus dans 
une foi vivante et dynamique le mystére de Jésus-Christ, dans sa divinité 
et son humanité. 

Max THURIAN 


LA PAIX CHRETIENNE! 


re 3 
PO rT Te 


Aprés les luttes incessantes qui désolérent le bassin oriental de la Médi- 
terranée de l’époque d’Alexandre jusqu’aux jours de l’unification du monde 
civilisé par la victoire d’Auguste, l’établissement de la paix romaine fut 
salué comme un bienfait inestimable, comme l’avénement d’une ére nouvelle. 
On n’hésita pas 4 diviniser la puissance pacificatrice et l’empereur qui la 
représentait. On a retrouvé en grand nombre, dans les villes d’Asie Mineure 
en particulier, des inscriptions qui marquent la dévotion envers l’empire 
romain et la personne d’Auguste, le « sauveur » envoyé par la Providence 
pour arréter la guerre et rétablir la paix. Dans un texte qui date a peu pres 
du commencement de l’ére chrétienne, la ville d’Halicarnasse justifie 
linstitution de jeux publics en lhonneur de l’empereur par les raisons 
suivantes : 

«... car la nature éternelle et immortelle de l’univers a mis le comble a ses 
bienfaits immenses envers les hommes en nous accordant, bien supréme, pour 
le bonheur de notre vie, César Auguste, pére de sa propre patrie, la déesse 
Rome, Zeus paternel et Sauveur de l’ensemble du genre humain, en qui la 
Providence n’a pas seulement comblé mais dépassé les priéres de tous les 
hommes — en effet, la terre et la mer sont en paix, les cités fleurissent dans 
la légalité, la concorde et la prospérité; nul pays qui n’ait atteint le sommet 
de sa fortune et qui n’abonde en richesses; I’humanité est toute pleine 
d’heureux espoirs pour l’avenir, de contentement pour le présent. » 

La lassitude de la guerre était si profonde et si générale au premier siécle, 
au moment ou le christianisme allait paraitre sur la scéne de l’histoire, que 
ce désir de paix a conduit a cette aberration religieuse : la divinisation d’un 
homme vivant, l’empereur, a qui la paix était due. 


1 Etude présentée au congrés de la Fédération suisse des associations chrétiennes 
d’étudiants, 4 Neuchatel, le 10 mai 1952. 
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L’histoire est un éternel recommencement. Elle offre périodiquement, 
malgré les événements qui changent, le retour des mémes causes et des mémes 
effets. On assiste, de nos jours, 4 la méme fatigue de la guerre, 4 la méme 
aspiration 4 la paix, 4 la méme divinisation de l'homme de qui on I’attend. 

Il y a certes un élément nouveau dans les circonstances du temps présent. 
La paix est moins assurée qu’il y a vingt siécles, quand les légions romaines 
tenaient la ligne du Rhin et du Danube et, en Orient, contenaient les Parthes 
en dehors des frontiéres de l’empire. Alors on pouvait circuler en tous sens 
4 l’intérieur de ce grand corps pacifié sans voir beaucoup de troupes en armes. 
On pouvait s’en aller d’Arles a la frontiére de la Germanie sans rencontrer 
d’autre détachement qu’un millier d’hommes stationnés 4 Lyon. Jamais 
encore le monde n’avait connu, et jamais le monde ne devait revoir, une 
démilitarisation aussi poussée. 

La paix romaine fut une réalité, et elle ne fut pas une duperie. Les peuples 
annexés gardérent dans l’empire les plus élémentaires et les plus essentiels 
de leurs droits, en particulier la liberté de pratiquer leurs cultes. Les religions 
nationales des pays soumis furent considérées comme des religions licites. 
Le culte de l’empereur s’y ajoutait, et ne comportait du reste, pratiquement, 
que quelques rites mi-civils, mi-religieux, dont les anciens cultes s’accom- 
modaient fort bien. Le judaisme jugeait ce syncrétisme intolérable, mais les 
Juifs jouissaient d’exemptions particuliéres. Les chrétiens furent persécutés 
bien plus a cause de leur refus de participer au culte de l’empereur et de 
lEtat, que comme adhérents d’une religion nouvelle, que l’empire, au reste, 
mit du temps 4 distinguer du judaisme. Dans l’ensemble, le christianisme 
lui-méme a tiré bénéfice de cette unification et de cette pacification du monde. 
Les Péres de l’Eglise virent 14 une intervention divine destinée a faciliter 
la rapide expansion de la religion nouvelle. « Dieu — écrit Origene — a 
préparé les peuples a recevoir sa doctrine et il a fait ’!empereur de Rome 
maitre de tout l’univers. I] ne devait pas y avoir plusieurs empires, car les 
peuples seraient restés étrangers les uns aux autres, et l’accomplissement de 
l’ordre donné par Jésus a ses apétres : « Allez et enseignez toutes les nations », 
eit été plus difficile. » 


Ce témoignage, que d’autres pourraient venir corroborer, montre que 
empire romain n’a pas été, comme on I’affirme souvent a tort, un empire 
totalitaire au sens ou le furent et le sont encore certains Etats modernes. 
Sur le sujet qui nous occupe, la différence est nette. Le temps présent connait 
la méme aspiration anxieuse 4 la paix que le premier siécle, mais il ne voit 
pas si clairement les signes visibles de la paix réalisée. La paix actuelle est 
précaire, et la paix dont on parle pour l'avenir parait 4 beaucoup d’égards 
singuliérement agressive. I] est des congrés de la paix qui ressemblent étran- 
gement a des actes de la guerre des nerfs et qui s’accompagnent d’anathémes, 
voire de menaces a peine voilées contre quiconque ne partage pas la méme 
religion de la paix. 

La religion de la paix qui fleurit sous nos yeux, répond sans doute a des 
sentiments généreux et A des aspirations éternelles du coeur humain. Toute- 
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fois il n’est pas certain que cette religion se nourrisse d’idées claires; ou plutét 
il est certain que quelques-uns de ses grands pontifes cherchent a nous abuser. 
Par exemple, qualifier une armée qui défile en tenue de campagne avec ses 
armes et son matériel, d’« armée de la paix », c’est ignorer le sens des mots et 
c’est prendre ses auditeurs pour des niais. Les armées, quelles qu’elles soient, 
existent précisément parce que la paix est mal assurée, parce qu’on redoute 
qu’elle ne puisse se maintenir, et qu’on craint que le destin de ’humanité 
ne soit remis, une fois de plus, au sort des armes. 

En outre la religion de la paix — et c’est pourquoi la paix est bien I’ objet 
d’un culte — considére I’état de non-belligérance comme le bien supréme et 
la guerre comme la forme supréme du mal et du malheur, laquelle doit étre 
évitée a tout prix. 

Or cela aussi, il faut avoir le courage de le dire, est discutable. Certes la 
guerre est une des plus grandes calamités qui puissent atteindre un peuple, 
car elle entraine avec elle tous les autres maux. Elle marque la suspension 
de la légalité, l’arrét de la civilisation; elle replace ’humanité dans la barba- 
rie, et méme au-dessous de la barbarie primitive, car la barbarie moderne, 
qui s’installe avec la guerre, prend a son service toutes les ressources de la 
technique élaborée par la civilisation. 

Cependant si la paix est un trés grand bien, elle n’est pas le bien supréme 
a quoi tout doit étre sacrifié, au moins aux yeux des hommes qui ne sont pas 
encore mirs pour toutes les abdications, tous les alignements et toutes les 
servitudes, et qui paraphrasant un mot de Lénine, tiennent a poser cette 
question : « La paix ? pour quoi faire ? » 

Si histoire de Phumanité n’est en définitive qu’une histoire de la guerre, 
cela n’est pas di seulement a la volonté de puissance de certains hommes et 
de certains peuples. Cela est da tout autant a la volonté de résistance opposée 
a ces actes de violence par des hommes qui préférent tout risquer et tout 
perdre, y compris la vie, plutot que de vivre dans des conditions inacceptables. 
Au jugement des hommes, il y a donc des valeurs plus grandes que la paix. 

L’histoire en fournit des preuves innombrables. Toujours et partout on 
voit des hommes qui pourraient vivre dans ce que les maitres de l’heure 
appellent la paix, et qui acceptent la guerre ou méme recourent délibérément 
a elle plutét que de vivre dans une soumission incompatible avec ce qui, a 
leurs yeux, donne son prix a la vie humaine. C’est, encore une fois, que la 
paix n’est pas le bien supréme qui doit étre conservé a tout prix. 


Sur ce point, le christianisme ne se sépare pas de l’opinion des hommes les 
plus courageux. Le christianisme n’est pas le défenseur de n’importe quelle 
paix, a n’importe quel prix. 

La tradition évangélique a conservé de Jésus cette parole : « Ne pensez 
pas que je sois venu apporter la paix sur la terre; je ne suis pas venu apporter 
la paix mais l’épée. Car je suis venu opposer homme a son pére, la fille 4 sa 
mere, la bru a sa belle-mére; on aura pour ennemis les gens de sa famille » 
(Mat. 10. 34-35; ef. Luc 12. 51-53). En d’autres termes, l’évangile est parmi 
les hommes une cause supplémentaire de division. Car les uns l’acceptent 
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comme la vérité absolue, et les autres le rejettent comme un enseignement 
sans valeur et sans intérét pratique. Si Jésus avait été homme de la paix a 
tout prix, il n’aurait pas préché, ou il aurait préché d’une manieére inoffen- 
sive, comme tant de bons moralistes. De méme les apétres n’auraient pas été 
les témoins du Ressuscité, puisque leur témoignage irritait le sanhédrin et, 
par gain de paix, ils auraient obéi aux hommes, qui leur enjoignaient de se 
taire, plutét qu’a Dieu qui leur ordonnait de parler. Ils ont parlé, car a leurs 
yeux, la paix est au-dela de leur fidélité au Christ, et non en deca. La paix 
vient en second. 

C’est dire, encore une fois, que la paix n’est pas le bien supréme 4 quoi 
tout doit étre sacrifié. Le bien supréme, qui réclame tous les sacrifices, y 
compris, cas échéant, celui de la paix, c’est l’évangile, c’est le salut en Jésus- 
Christ, c’est la paix proprement chrétienne, supérieure 4 la paix avec les 
hommes, et indépendante de l'état de paix ou de I’état de guerre qui peut 
régner entre les hommes. 


II 


La paix est au centre du message que préchent Jésus et les apétres. Le 
Dieu de l’évangile est, par définition, le Dieu de la paix et non pas le Dieu 
du désordre (1 Cor. 14. 33); il a envoyé son Fils dans le monde pour rétablir 
la paix entre le monde et lui (Col. 1. 20). C’est dire que la paix n’existe pas 
comme un bien naturel; elle doit étre réalisée par Jésus-Christ, car, quant a 
son état naturel, ’homme est en guerre et avec Dieu et avec homme. L’état 
de guerre et l’état de paix sont, selon le Nouveau Testament, les deux situa- 
tions possibles de homme devant Dieu, selon que l’homme est séparé du 
Christ ou au contraire uni au Christ. Tout dépend de cette relation fonda- 
mentale. 


En effet, la doctrine chrétienne affirme que l’homme est naturellement 
pécheur, c’est-a-dire que, livré 4 sa nature, l’homme poursuit des fins égoistes 
en songeant a ses intéréts propres premiérement, et non aux intéréts des 
autres hommes et de Dieu. L’homme fait ainsi naturellement le mal, et c’est 
déja faire le mal, selon l’Ecriture, que de vivre dans la négligence de la volonté 
divine, en suivant ses penchants naturels vers l’égoisme et la puissance 
personnelle. 

Il s’ensuit que, selon le christianisme, la guerre est l'état normal et natu- 
rel de ’homme naturel. Elle n’est pas un chatiment ou une malédiction par- 
ticuliére de Dieu sur l’humanité. Elle est le signe que l'homme, ayant rompu 
le lien filial qui l’unissait 4 Dieu, est laissé par Dieu a lui-méme, c’est-a-dire 
a ses égoismes, a ses désordres et a ses luttes. Sila guerre n’est pas perpétuelle, 
si la paix, si précaire qu’elle soit, s’installe quand méme temporairement 
dans cette humanité déchue, c’est la preuve que Dieu n’a pas abandonne 
irrémédiablement sa créature 4 sa misére et 4 sa déchéance. 
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La guerre est la situation naturelle de Phomme naturel. C’est pourquoi 
Jésus, qui est un grand réaliste et non pas un utopiste, et qui, comme dit 
lVévangéliste, « sait ce qu’il y a dans homme », Jésus ne laisse pas la guerre 
en dehors du regard qu’il jette sur ’humanité au-devant de laquelle il 
s'avance. I] sait que la créature humaine se laisse absorber par ses soucis, 
qu’elle souffre de la maladie et qu’elle meurt; il connait toutes les passions 
qui couvent ou qui éclatent dans le coeur de homme; il sait aussi que homme 
fait la guerre et qu’il y consent secrétement. L’humanité qui apparait dans 
les paraboles de Jésus n’a rien d’idyllique; c’est ’humanité réelle, et c’est 
une humanité ot la guerre a sa place. C’est pourquoi, pour illustrer son 
enseignement, Jésus déclare un jour, qu’un homme avisé ne construit pas 
une tour sans d’abord s’asseoir et calculer la dépense, et qu’un roi sage ne 
part pas en guerre contre un autre roi, sans étre sir de la victoire (Luc 14. 31). 
La, Jésus n’entend certes pas légitimer la guerre ni la couvrir de son autorité. 
Il prend simplement ses images dans la réalité humaine concrete, dans ce 
qui se passe réellement parmi les hommes, comme lorsqu’il parle d’une 
drachme perdue ou d’un fils qui abandonne la maison paternelle. Si Jésus 
n’avait pas parlé de la guerre, c’est alors qu’on pourrait l’accuser d’étre un 
doux réveur, perdu entre ciel et terre. 

Jésus est si réaliste qu’il n’entrevoit pas une époque ou les hommes 
cesseront de faire la guerre, en se laissant conduire par la raison et par le 
bon sens plutét que par leurs passions. Quand, a la demande de ses disciples, 
Jésus leur expose les grandes lignes des événements futurs et les signes qui 
marqueront l’approche de la fin du monde, il dit notamment : « Quand vous 
entendrez parler de guerre et de bruits de guerre, ne vous alarmez pas; il 
faut que cela arrive, mais ce ne sera pas encore la fin » (Mc. 13. 7 et par.). 
Parole remarquable a beaucoup d’égards et qui mérite qu’on s’y arréte. 
Car elle est bien autre chose que la constatation plus ou moins désabusée 
que les hommes, s’étant toujours fait la guerre, ne changeront jamais de 
politique. 

Cette parole contient a la fois trois enseignements: d’abord, que les 
disciples n’ont point a se mettre en souci; guerre ou paix, la communion qui 
s’est instaurée entre le Christ et eux subsiste; elle ne saurait étre entamée 
par aucun événement humain. Par conséquent, et c’est le second enseigne- 
ment, la guerre est aux yeux des croyants une réalité seconde par rapport a 
cette réalité primordiale qu’est le salut en Christ. Enfin, et nous y reviendrons 
plus loin, il n’est pas demandé aux disciples de mettre fin 4 la guerre, en ce 
sens au moins, qu’ils ne peuvent pas étre tenus pour responsables, pas plus 
que le Christ lui-méme d’ailleurs, de la permanence de la guerre dans l’hu- 
manité. Les disciples ne sont pas tenus a l’impossible. Ils ne sauraient, par 
contre, se dérober a ce possible, qui leur est réclamé : leur fidélité s’exercera 
dans le témoignage qu’ils devront rendre devant les hommes et méme devant 
les tribunaux des hommes, au Maitre, qui sera avec eux, tous les jours, 
dans la guerre et dans la paix, jusqu’a la fin du monde. 

Dans la pensée de Jésus la guerre apparait donc comme un mal, comme 
une des expressions du mal qui exerce sur le monde sa domination usurpée, 
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car le monde a été créé pour appartenir, corps et biens, a Dieu, son seul 
souverain légitime, et pour réfléchir sa gloire. La guerre est au nombre des 
catastrophes qui ravagent un monde livré a tous les désordres. La guerre 
est l'un des fléaux qui ravagent ’humanité depuis la chute, fléaux cosmiques 
tels que les tremblements de terre qui font s’écrouler les maisons sur leurs 
habitants, et fléaux anthropologiques, tels que la maladie et la mort (cf. 
Luc 13. 1-5). 


Dans cette perspective la bonne volonté humaine — a supposer qu’il y 
ait quelque volonté bonne en l’homme naturel — ne saurait suffire 4 écarter 
la guerre, pas plus qu’elle ne peut suffire a faire reculer les forces de la maladie 
et de la mort. La guerre est au nombre des maux essentiels dont souffre 
rhumanité et auxquels seule une rédemption peut mettre fin. C’est pourquoi 
la paix chrétienne est toujours liée au salut réalisé en Jésus-Christ. Le salut 
et la paix sont des termes synonymes dans le Nouveau Testament. Dire que 
Dieu est un Dieu de paix et non pas un Dieu de désordre, c’est dire que Dieu 
ne s’est pas résolu a laisser indéfiniment sa créature dans le désordre ow l’a 
plongée le péché, mais qu’il est venu la sauver par Jésus-Christ. En effet, de 
méme que la guerre est l’état normal de ’homme naturel, la paix est l'état 
normal de ’humanité atteinte par la rédemption qui est en Christ. De méme 
que la rédemption atteint l’homme tout entier, corps et 4me, pour en faire 
un étre nouveau et que la rédemption doit atteindre tous les hommes afin 
de créer une humanité nouvelle, de méme la paix divine doit s’étendre sur 
tous les plans sur lesquels vit l'homme et doit s’imposer 4 tous les hommes. 
La paix, comme la souveraineté divine, est sans limite et sans division. 

Cependant, et ce point est capital, de méme que la rédemption en Jésus- 
Christ ne peut atteindre que les hommes qui la recoivent avec foi, la paix 
chrétienne ne peut s’établir que 14 ow le Christ est accepté comme le Libé- 
rateur. La souveraineté de Dieu sur ses créatures ne s’établit pas par un 
coup de force; Dieu demande 4a étre librement aimé et obéi et c’est 
pourquoi la rédemption chrétienne parait lente aux hommes qui ne se 
sont peut-étre jamais demandé s’ils étaient, quant a eux, trés pressés de 
répondre a Dieu. 

La paix est donc l’état normal de ’humanité atteinte par la rédemption 
qui est en Jésus-Christ. L’évangile qui transmet le bon message du Christ 
est « ’évangile de la paix » (Eph. 6. 15; cf. Act. 10. 36). L’apétre Paul, dans 
un autre passage, appelle Je Christ « notre paix » (Eph. 2. 14), car le Christ a 
réconcilié par le sang de la croix les hommes avec Dieu et les hommes entre 
eux, ayant fait un seul peuple des Juifs et des paiens (Eph. 2. 14-17). La 
paix vient du Christ; aussi Jésus dit-il 4 ses disciples, dans ]’évangile johan- 
nique : « Je vous laisse la paix, je vous donne ma paix; je ne vous la donne 
pas, comme le monde donne » (Jn. 14. 27). Lisons attentivement ce texte 
capital. I] a fait naitre des malentendus qu’il importe de dissiper. 

Notons d’abord que par ces mots Jésus n’oppose pas deux paix différentes 
Pune a l’autre, la sienne et celle du monde. I] ne parle pas expressément d’une 
paix du monde, car il n’existe pas de paix du monde. Le monde — c’est-a-dire, 
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La guerre est la situation naturelle de Phomme naturel. C’est pourquoi 
Jésus, qui est un grand réaliste et non pas un utopiste, et qui, comme dit 
l’évangéliste, « sait ce qu’il y a dans homme », Jésus ne laisse pas la guerre 
en dehors du regard qu’il jette sur ’humanité au-devant de laquelle il 
s’avance. I] sait que la créature humaine se laisse absorber par ses soucis, 
qu’elle soufire de la maladie et qu’elle meurt; il connait toutes les passions 
qui couvent ou qui éclatent dans le coeur de homme; il sait aussi que homme 
fait la guerre et qu’il y consent secretement. L’>humanité qui apparait dans 
les paraboles de Jésus n’a rien d’idyllique; c’est ’humanité réelle, et c’est 
une humanité ow la guerre a sa place. C’est pourquoi, pour illustrer son 
enseignement, Jésus déclare un jour, qu’un homme avisé ne construit pas 
une tour sans d’abord s’asseoir et calculer la dépense, et qu’un roi sage ne 
part pas en guerre contre un autre roi, sans étre sar de la victoire (Luc 14. 31). 
La, Jésus n’entend certes pas légitimer la guerre ni la couvrir de son autorité. 
Il prend simplement ses images dans la réalité humaine concrete, dans ce 
qui se passe réellement parmi les hommes, comme lorsqu’il parle d’une 
drachme perdue ou d’un fils qui abandonne la maison paternelle. Si Jésus 
n’avait pas parlé de la guerre, c’est alors qu’on pourrait l’accuser d’étre un 
doux réveur, perdu entre ciel et terre. 

Jésus est si réaliste qu'il n’entrevoit pas une époque ou les hommes 
cesseront de faire la guerre, en se laissant conduire par la raison et par le 
bon sens plutét que par leurs passions. Quand, a la demande de ses disciples, 
Jésus leur expose les grandes lignes des événements futurs et les signes qui 
marqueront l’approche de la fin du monde, il dit notamment : « Quand vous 
entendrez parler de guerre et de bruits de guerre, ne vous alarmez pas; il 
faut que cela arrive, mais ce ne sera pas encore la fin » (Mc. 13. 7 et par.). 
Parole remarquable a beaucoup d’égards et qui mérite qu’on s’y arréte. 
Car elle est bien autre chose que la constatation plus ou moins désabusée 
que les hommes, s’étant toujours fait la guerre, ne changeront jamais de 
politique. 

Cette parole contient a la fois trois enseignements: d’abord, que les 
disciples n’ont point a se mettre en souci; guerre ou paix, la communion qui 
s’est instaurée entre le Christ et eux subsiste; elle ne saurait étre entamée 
par aucun événement humain. Par conséquent, et c’est le second enseigne- 
ment, la guerre est aux yeux des croyants une réalité seconde par rapport a 
cette réalité primordiale qu’est le salut en Christ. Enfin, et nous y reviendrons 
plus loin, il n’est pas demandé aux disciples de mettre fin a la guerre, en ce 
sens au moins, qu’ils ne peuvent pas étre tenus pour responsables, pas plus 
que le Christ lui-méme d’ailleurs, de la permanence de la guerre dans I’hu- 
manité. Les disciples ne sont pas tenus a l’impossible. Ils ne sauraient, par 
contre, se dérober a ce possible, qui leur est réclamé : leur fidélité s’exercera 
dans le témoignage qu’ils devront rendre devant les hommes et méme devant 
les tribunaux des hommes, au Maitre, qui sera avec eux, tous les jours, 
dans la guerre et dans la paix, jusqu’a la fin du monde. 

Dans la pensée de Jésus la guerre apparait donc comme un mal, comme 
une des expressions du mal qui exerce sur le monde sa domination usurpée, 
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car le monde a été créé pour appartenir, corps et biens, a Dieu, son seul 
souverain légitime, et pour réfléchir sa gloire. La guerre est au nombre des 
catastrophes qui ravagent un monde livré a tous les désordres. La guerre 
est l'un des fléaux qui ravagent ’humanité depuis la chute, fléaux cosmiques 
tels que les tremblements de terre qui font s’écrouler les maisons sur leurs 
habitants, et fléaux anthropologiques, tels que la maladie et la mort (cf. 
Lue 13. 1-5). 


Dans cette perspective la bonne volonté humaine — a supposer qu’il y 
ait quelque volonté bonne en l’homme naturel — ne saurait suffire a écarter 
la guerre, pas plus qu’elle ne peut suffire a faire reculer les forces de la maladie 
et de la mort. La guerre est au nombre des maux essentiels dont souffre 
rhumanité et auxquels seule une rédemption peut mettre fin. C’est pourquoi 
la paix chrétienne est toujours liée au salut réalisé en Jésus-Christ. Le salut 
et la paix sont des termes synonymes dans le Nouveau Testament. Dire que 
Dieu est un Dieu de paix et non pas un Dieu de désordre, c’est dire que Dieu 
ne s'est pas résolu a laisser indéfiniment sa créature dans le désordre ou l’a 
plongée le péché, mais qu’il est venu la sauver par Jésus-Christ. En effet, de 
méme que la guerre est I’état normal de ’homme naturel, la paix est l'état 
normal de ’humanité atteinte par la rédemption qui est en Christ. De méme 
que la rédemption atteint homme tout entier, corps et 4me, pour en faire 
un étre nouveau et que la rédemption doit atteindre tous les hommes afin 
de créer une humanité nouvelle, de méme la paix divine doit s’étendre sur 
tous les plans sur lesquels vit ’homme et doit s’imposer 4 tous les hommes. 
La paix, comme la souveraineté divine, est sans limite et sans division. 

Cependant, et ce point est capital, de méme que la rédemption en Jésus- 
Christ ne peut atteindre que les hommes qui la recoivent avec foi, la paix 
chrétienne ne peut s’établir que 1a ow le Christ est accepté comme le Libé- 
rateur. La souveraineté de Dieu sur ses créatures ne s’établit pas par un 
coup de force; Dieu demande 4 étre librement aimé et obéi et c’est 
pourquoi la rédemption chrétienne parait lente aux hommes qui ne se 
sont peut-étre jamais demandé s’ils étaient, quant a eux, trés pressés de 
répondre a Dieu. 

La paix est donc l’état normal de l’humanité atteinte par la rédemption 
qui est en Jésus-Christ. L’évangile qui transmet le bon message du Christ 
est « ’évangile de la paix » (Eph. 6. 15; cf. Act. 10. 36). L’apétre Paul, dans 
un autre passage, appelle le Christ « notre paix » (Eph. 2. 14), car le Christ a 
réconcilié par le sang de la croix les hommes avec Dieu et les hommes entre 
eux, ayant fait un seul peuple des Juifs et des paiens (Eph. 2. 14-17). La 
paix vient du Christ; aussi Jésus dit-il 4 ses disciples, dans l’évangile johan- 
nique : « Je vous laisse la paix, je vous donne ma paix; je ne vous la donne 
pas, comme le monde donne » (Jn. 14. 27). Lisons attentivement ce texte 
capital. I] a fait naitre des malentendus qu’il importe de dissiper. 

Notons d’abord que par ces mots Jésus n’oppose pas deux paix différentes 
l'une a l’autre, la sienne et celle du monde. I] ne parle pas expressément d’une 
paix du monde, car il n’existe pas de paix du monde. Le monde — c’est-a-dire, 
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selon le sens de ce mot dans |’évangile johannique, ’humanité qui ne recoit 
pas le salut que Dieu lui envoie par Jésus-Christ — le monde ne posséde pas 
la paix et par conséquent n’a pas, en réalité, de paix 4 donner. En disant 
«ma » paix, Jésus souligne qu’il est seul 4 donner la paix a ses disciples et au 
monde, si le monde veut I’accepter par la foi, car il n’est pas d’autre paix 
réelle. C’est du Dieu de paix que procéde toute paix entre les hommes. Un 
seul passage du Nouveau Testament parle d’une paix terrestre; mais il 
s’agit la encore de la paix qui vient de Dieu. Le deuxiéme des quatre cavaliers 
de l’Apocalypse (6. 4), celui qui monte un cheval roux, recoit la mission 
d’enlever de la terre la paix. Sa tache est de retirer aux hommes cette béné- 
diction divine qu’est la paix et de les abandonner au fléau de la guerre. De 
méme dans le passage de |’évangile johannique auquel nous nous arrétons, 
il n’y a, A proprement parler, qu’une seule paix, celle que Jésus donne, et qui 
est « sa» paix, parce qu’il en est l’artisan, par l’ceuvre de rédemption et de 
réconciliation qu’il opére. On diminue la portée de cette parole en disant que 
la paix dont parle ici Jésus est « la quiétude intérieure parfaite », en d’autres 
termes la paix de l’Ame. I] s’agit aussi de cela, sans doute, mais de beaucoup 
plus que cela. I] s’agit du salut que Jésus a déja donné a ses disciples, quand 
il a dit qu’il leur donnait la vie éternelle (Jn. 10. 38), vie et salut que le monde 
ne saurait donner, puisqu’il ne les posséde pas et qu’au contraire il en a lui- 
méme besoin, tout autant si ce n’est plus que les disciples. Cette paix que 
Jésus donne dépasse le domaine intérieur. Elle est une assurance qui s’ex- 
prime au dehors par la bravoure avec laquelle les disciples sont les témoins 
du Christ devant le monde et d’un Christ qui est le vainqueur du monde et 
non pas un vaincu. C’est ce que Jésus souligne un peu plus loin dans le méme 
évangile; il dit encore a ses disciples, en rappelant d’un mot tous les encou- 
ragements qu'il leur a prodigués : « Je vous ai parlé ainsi afin qu’en moi vous 
ayez la paix. Vous aurez du mal dans le monde; mais soyez courageux, moi, 
j'ai vaincu le monde » (Jn. 16. 33). Autrement dit, les disciples peuvent accom- 
plir avec courage leur mission de témoins du Christ dans un monde qui leur 
sera hostile; par la communion qui les unit au Christ, ils participent déja 4 
sa victoire. 

Saint Paul exprime la méme idée quand il écrit aux Romains (8. 6) que 
la chair — c’est-a-dire ’homme dont l’évangile n’a pas encore renouvelé 
les pensées — conduit a la mort mais que l’Esprit conduit 4 la vie et a la paix. 


Ainsi, selon le christianisme, homme ne connait la paix qu’a partir du 
moment ou il est sauvé par le Christ. Cet homme, réconcilié avec Dieu, 
pacifié intérieurement, vivra désormais dans la paix et la concorde avec les 
hommes ses fréres — et c’est dans le Christ précisément que les autres hommes 
sont ses fréres — dans une communion d’esprit fondée sur la communion 
qui les unit tous 4 Christ. C’est ce que l’apétre Paul rappelle aux Philippiens, 
en leur disant : 

«S’il faut compter pour quelque chose la consolation dans le Christ, la 
persuasion de la charité, la communion d’esprit, la pitié et la compassion, 
mettez le comble 4 ma joie, en ayant les mémes sentiments, en possédant la 
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méme charité, en ayant d’une 4me unanime des sentiments identiques » 
(Phil. 2. 1-4). 

Bref, dit encore l’apétre, « ayez dans votre vie communautaire les senti- 
ments que vous avez, chacun de vous, dans votre vie en Christ » (Phil. 2. 5). 
En d’autres termes, que la paix du Christ vous fasse vivre en paix les uns 
avec les autres. 

Ce texte donne la formule de la paix chrétienne, qui peut se résumer 
comme suit : la paix vient de Dieu, qui seul la donne par |’évangile. L’évan- 
gile fait des hommes qui l’acceptent avec foi et qui désormais en vivent, des 
créatures nouvelles en paix avec Dieu, en paix avec elles-mémes, en paix 
avec les hommes. La paix vient d’en haut. Elle pacifie des hommes et en fait 
ces pacificateurs, ces artisans de paix (Mat. 9. 5) qui seront appelés « les 
fils de Dieu», car Dieu précisément est le Dieu de la paix. En un mot, la 
paix est la conséquence de la foi a l’évangile. C’est pourquoi Jésus a donné 
comme seule mission 4 ses disciples de précher |’évangile 4 toutes les nations. 
La ot l’évangile est accepté et cru, la paix s’installe. 


Ill 


Il résulte de ce que nous venons de dire que la paix chrétienne posséde 
ce double caractére d’étre 4 la fois absolue et partielle. Il n’y a la aucune 
contradiction, comme nous allons le voir. 

La paix est absolue, elle n’est pas relative; car elle ne dépend pas de 
causes accessoires qui pourraient la tenir en échec. Elle est la certitude de la 
réconciliation avec Dieu, de la restauration de la créature et de son adoption 
en Jésus-Christ. « J’ai l’assurance, écrit saint Paul, que ni la mort ni la vie 
ni rien au monde ne pourra nous séparer de l’amour de Dieu manifesté en 
Jésus-Christ notre Seigneur » (Rom. 8. 38-39). La paix qui remplit le croyant 
est indépendante des circonstances extérieures qu’elle domine. « Qui pourrait 
nous séparer de l’amour de Christ ? — écrit encore saint Paul — la tribula- 
tion ou l’angoisse ou la persécution ou la faim ou le dénuement, ou les périls 
ou l’épée ? Mais sur tout cela nous remportons la victoire par Celui qui nous a 
aimés » (Rom. 8. 35-37). Ainsi, pour transcrire la pensée de l’apétre dans les 
préoccupations d’aujourd’hui, le croyant, uni au Christ, n’a peur ni de la 
guerre, ni de la bombe atomique, ni de la déportation, ni de la torture, ni 
de la mort rapide ou lente. S’il n’a pas peur, ce n’est pas parce qu’il calcule 
que ces événements ne l’atteindront pas, ou, qu’ayant pris toutes les assu- 
rances humaines, il compte gagner avant les catastrophes un refuge préparé 
d’avance au Congo belge ou au Kenya. S’il n’a pas peur, c’est qu'il a 
assurance qu’aucun de ces périls ne peut le séparer du Christ ni le faire 
douter de son amour, de sa puissance et de sa victoire. Voila pourquoi la 
paix chrétienne est absolue. 

D’autre part la paix chrétienne reste partielle, dans le monde présent, 
parce que le monde dans sa totalité ne croit pas au Christ ni a l’échelle des 
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valeurs que le Christ a apportée au monde. La preuve en est précisément 
que les périls énumérés tout a l'heure ne sont ni impossibles ni imaginaires, 
La guerre peut atteindre le croyant; elle peut en faire sa victime; elle peut 
aussi l’obliger a y participer, dans une mesure plus ou moins grande, directe- 
ment ou indirectement, en vertu des solidarités qui lient entre eux tous les 
hommes vivant dans la méme patrie. En un mot, la paix chrétienne ne 
peut s’établir souverainement dans un monde qui n’est pas encore soumis 
en réalité et en totalité 4 la souveraineté du Christ. 


A la fois absolue et partielle, la paix chrétienne participe au double 
caractére de la rédemption chrétienne. Le croyant est un homme déja sauvé, 
déja saisi par le Christ et vivant déja dans sa communion. C’est pourquoi 
saint Paul peut écrire: « Nous avons la rédemption...» (Col. 1. 13). Mais 
Yapétre dit ailleurs, sans se contredire nullement: « Nous attendons la 
rédemption... » (Rom. 8. 23), c’est-a-dire la libération définitive par la vic- 
toire sur la mort et par la résurrection finale. Cette espérance dépasse les 
limites de ce monde; elle sera réalisée quand s’établira le royaume de Dieu. 
Ces deux rédemptions, ou plus précisément ces deux temps de la rédemption 
sont ordonnés l’un a l’autre. L’espérance du salut définitif confirme le croyant 
dans l’assurance qu’il est sauvé dés le temps présent, alors méme qu’il est 
encore en butte a tous les périls de la chair et du sang et qu’il doit encore pas- 
ser par la mort, comme l’incrédule. Inversément, l’assurance déja possédée 
de son salut permet au croyant de voir la mort dans une autre perspective 
que celle ot l’incrédule peut la contempler, et d’apercevoir plus loin qu’elle 
une forme supérieure de vie. 

I] en est de la paix comme de la vie et de la mort. Ici encore le croyant 
se trouve placé dans la perspective juste. I] est en méme temps a l’abri d’un 
optimisme excessif, et il est rigoureusement inaccessible 4 tout pessimisme 
désabusé. 

La vision du croyant est d’abord réaliste. Le croyant n’a pas la naiveté 
d’imaginer qu’un monde qui ne vit pas selon l’évangile puisse bénéficier 
sans autre de la paix qui est un fruit de la rédemption par le Christ. On ne 
saurait avoir la paix sans en payer le prix. Jamais le Christ n’a promis au 
monde une paix sans condition. I] a demande, il demande encore qu’on croie 
en lui et qu’on lui obéisse. Sa paix est sur le chemin de l’obéissance de la foi 
et nulle part ailleurs. 

Cependant le croyant ne verse pas dans le scepticisme quand il considére 
les arrangements que prennent les hommes d’Etat. Car il sait, avec saint 
Paul, que ceux qui exercent l’autorité sont ministres de Dieu — méme 
s’ils ne croient pas en Dieu — et que Dieu peut se servir d’eux pour réaliser 
sa volonté. Le Dieu de l’évangile, qui fait lever son soleil sur les justes et 
sur les injustes, peut préserver de la guerre les justes et les injustes. 

Le croyant, enfin, est inaccessible au découragement, parce que son 
regard va plus loin que les horizons terrestres. Le croyant sait que Dieu 
peut faire en tout temps ce qui est impossible aux hommes, et qu’il réparera 
finalement les erreurs et les crimes de l’humanité. 
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Le croyant se trouve, face a la paix et 4 la guerre, dans la méme situation 
que le médecin face a la santé et a Ja maladie. Le médecin sait qu’il n’est pas 
en son pouvoir de vaincre la mort; cependant il travaille de tout son cceur 
et de toute sa science a rétablir la santé de ses patients ou a tout le moins 
4 soulager leurs souffrances. 

De méme, il n’est pas demandé a |’Eglise de donner la paix au monde. 
La paix est la conséquence du salut, et c’est le Christ qui a pris sur lui de 
sauver le monde. La premiere et la derniére mission de I’Eglise est d’apporter 
révangile au monde. Je ne sache pas qu’elle ait failli 4 cette mission depuis 
vingt siécles, ni qu’elle s’en acquitte de nos jours avec moins de ferveur 
et moins d’obstination que dans le passé. I] est demandé aux hommes 
d’accepter le message de I’Eglise, et il est demandé aux croyants de montrer, 
par le temoignage de leur vie, ce qu’il advient des étres atteints par l’évan- 
gile et dirigés désormais par |’Esprit. 

Un chrétien allemand, gouverneur d’une ville belge pendant la guerre, 
s'acquitta de ses fonctions de telle sorte qu’aprés l’occupation il fut nommé 
citoyen d’honneur de cette ville. Voila l’évangile compris et vécu. 

Que ceux qui se réclament du Christ ne se laissent divertir ni duper 
par aucune propagande. Qu’ils réservent toutes leurs énergies pour étre, 
dans les situations concrétes ou ils sont et seront appelés a vivre, des dis- 
ciples authentiques de Jésus-Christ et par conséquent de vrais artisans 
de la paix. Ils auront fait ainsi tout ce qui leur est commandé. 


PuiutipPpE-H. MENouD 


NOTE DE THEOLOGIE PRATIQUE 
CONCERNANT LA DISCIPLINE 
ET LA LITURGIE BAPTISMALES 


Depuis qu’en 1943-44, K. Barth et F. J. Leenhardt ', en étudiant la doc- 
trine, l’origine et la signification du baptéme, ont contesté, avec plus ou moins 
de véhémence, le bien-fondé de la pratique du pédobaptisme, un malaise s’est 
emparé de l’Eglise protestante. Un nombre considérable de publications a été 
consacré au sujet, certains synodes s’en sont émus, beaucoup de pasteurs et 
de fidéles ont été ébranlés. La vague, maintenant, retombe, et une lassitude 
évidente se manifeste chaque fois que resurgit le probléme. Cette lassitude peut 
devenir dangereuse : soit parce qu’elle risque de favoriser l’adoption, par gain 
de paix, de projets plus néfastes qu’heureux; soit parce qu’elle risque de 


2K. Bartn, Die kirchliche Lehre von der Taufe, Theol. Studien, 14, Zollikon-Zirich, 
1943; traduction frangaise « La doctrine ecclésiastique du baptéme » (Foi ef Vie, janvier- 
février 1949); F. J. LEENHARDT, Le baptéme chrélien, son origine, sa signification, Cahiers 
théologiques, 4, Neuchatel et Paris, 1944. 
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compromettre une trés nécessaire réforme de la pratique baptismale, et, par- 
tant, donner a l’Eglise l’impression qu’elle n’a qu’a recourir 4 la paresse ou 4 
Yobstruction pour disqualifier tout projet de réforme, c’est-a-dire pour le 
pousser 4 une exagération hérétique ou le dégrader au niveau d’un dada. II 
importe donc de reprendre le probléme, mais a la hauteur de la théologie 
pratique. C’est ce que je voudrais essayer ici, et c’est pourquoi, délibérément, 
je renonce 4 faire un examen de plus de la légitimité dogmatique du pédo- 
baptisme, que l’Eglise, dés les temps apostoliques *, admet sous certaines 
conditions. 

Dans les pages qui suivent, j’aimerais examiner d’abord trois propositions 
ou pratiques récentes de discipline du baptéme, pour ensuite participer au 
débat par une suggestion nouvelle concernant la discipline, et par une question 
concernant la liturgie de ce sacrement. 


I 


1. D’aprés le Nouveau Testament, le baptéme peut étre administré si 
l’Eglise, sur la base d’un signe divin, a lieu d’espérer que le candidat, une fois 
agrégé au corps du Christ, en deviendra un membre fidéle. Ce signe divin, c’est 
la foi du candidat (s’il vient du paganisme) ou celle de ses parents *. « Si les 
parents, bien que baptisés, ne croient pas ... le Nouveau Testament ... ne 
justifie pas seulement, mais exige le renvoi du baptéme a 1’Age adulte.*» 
Or il est évident que nous nous trouvons, actuellement, dans un tel état de 
déchristianisation que ceux qui « croient » au sens biblique — et qui donc 
auraient le droit de demander le baptéme de leurs enfants — sont une petite 
minorité. On peut donc se demander, en suivant K. Barth et F. J. Leenhardt 
qui ne nient ni l’un ni l’autre la validité du baptéme administré a de petits 
enfants ‘, s’il ne vaudrait pas mieux renoncer tout a fait au pédobaptisme, au 
moins tant que l’Eglise n’a pas retrouvé un sfatus confessionis qui marque bien 
ses limites : car jusqu’alors, il sera bien difficile de savoir quels enfants seront 
« instruits et avertis selon le Seigneur » (Eph. 6. 4). On peut aussi se demander 
si cette mesure radicale ne permettrait pas de retrouver, dans sa beauté signi- 
ficative, la discipline catéchuménale et baptismale (y compris l’immersion) 
de l’Eglise ancienne 5. 

Une suppression de la coutume pédobaptiste dans nos Eglises réformées 
actuelles serait cependant un mal pluté6t qu’un bien. En effet, le libéralisme 
théologique avec ce qu’il implique de pélagianisme, d’individualisme, de 
méfiance en l’efficacité de la grace sacramentelle, est encore beaucoup trop 
répandu dans le peuple de |’Eglise pour que celui-ci supporte, sans immédia- 
tement verser dans l’hérésie baptiste, un changement disciplinaire aussi radical. 
Aussi paradoxal que cela paraisse, le pédobaptisme est, aujourd’hui, un auxi- 
liaire plus précieux que douteux pour nous maintenir 4 portée de la doctrine 
biblique de la grace du baptéme. Par ailleurs, la suppression, chez nous, du 


* Ce qu’ont démontré, 4 mon avis, PH. H. MENoup, « Le baptéme des enfants dans 
)’Eglise ancienne » (Verbum Caro, 1948, N° 5), et J. JEREmras, Hat die Urkirche die Kinder- 
taufe geiibt? 2° édition complétement remaniée, Gottingen, 1949. 

? Cf. O. Cuttmann, Le baptéme des enfants et la doctrine biblique du baptéme, Cahiers 
théologiques, 19-20, Neuchatel et Paris, 1948, p. 43. 

* Ibid. p. G1, ‘n.1. 

“K. Bartu, art. Foi et Vie p. 43-50; F. J. LEENHARDT, op. cit. p. 71 s. 

5 Cf. J. Danrétou, Bible et Liturgie, (Lex orandi, 11) Paris, 1951, p. 29-174. 
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baptéme des enfants nous apparenterait encore davantage aux non-conformistes 
anglo-saxons, nous excluerait encore davantage de la présence des confes- 
sions qui — comme la nétre jusqu’au xrx® siécle — reconnaissent nommément 
la valeur et l’autorité de la tradition de l’Eglise indivise: les luthériens, les 
anglicans, les orthodoxes, sans parler des romains, nous rejetteraient du cété 
des descendants des communautés illuministes du xvi¢ et piétistes du xvime 
siécle que nos péres ont combattues, et sur un point capital, nous prendrions 
position contre l’héritage de la Réforme. Le probléme des limites du pédo- 
baptisme devra certainement étre repris dans les pourparlers cecuméniques; 
mais si les confessions de type « catholique » n’y prennent pas une part active 
et positive 1, certains éléments essentiels du témoignage biblique risquent de 
ne pas €tre respectés, et la division de la chrétienté s’accentuera encore. En 
d’autres termes, si une suppression du pédobaptisme était décidée par nos 
Eglises, leur impatience serait un témoignage d’orgueil confessionnel et, ce qui 
est plus grave, l’aveu qu’elles n’espérent pas voir aboutir l’unité visible des 
chrétiens. On n’objectera pas qu’une telle décision serait, au contraire, une 
démarche prophétique en vue de l’Eglise réunie de demain, puisque a l’intérieur 
du Conseil cecuménique la question du pédobaptisme est déja posée, a sa 
maniére bien sir, par l’Eglise baptiste. Enfin, l’exemple du baptisme aux Etats- 
Unis prouve ? que, dans |’état actuel de nos Eglises, la suppression du baptéme 
des enfants serait inopérante si on |’avait demandée dans l’intention inavouée 
de porter un coup mortel au multitudinisme *. 


2. Une seconde proposition — celle du Synode national de l’Eglise réformée 
de France * — consiste 4 maintenir la possibilité du baptéme des enfants pour 
les parents qui le désirent, et A sanctionner la coutume d’une « présentation » 
des enfants dont les parents préférent renvoyer le baptéme jusqu’a |’A4ge du 
catéchuménat. 

Il y a, ici, deux questions 4 distinguer. 

a) Sauf cas exceptionnels 5, le baptéme dépend de la demande du baptisé, 
respectivement de ses parents *°. Le baptéme est en somme une affaire privée, 


1 On verra, par la suite, qu’elles seraient théologiquement assez aptes 4 le faire. 

2 Dans une étude critique de l’ouvrage de K. Barth, D. JENKINS remarque qu’aux 
Etats-Unis, ¢e’est ’Eglise baptiste la plus multitudiniste (...in some lands, notably the 
U.S.A., the Baptists have succeeded in establishing « churches of the mass » more effectively 
than almost any other body, in « Is Barth a baptist? », The Ecumenical Review, vol. 1, N° 4, 
Summer 1949, p. 463). 

3 Méme si on n’a pas, pour le multitudinisme, une affection trés chaleureuse, on doit 
néanmoins se rendre compte que les conditions ne sont pas encore données pour qu’il 
disparaisse : en l’attaquant massivement, on ne favorise donc pas le renouveau de |’Eglise, 
mais la formation de sectes. 

Cf. XLIVe Synode national tenu au Chambon-sur-Lignon du 19 au 21 mai 1951, 
Cahors, 1951, p. 13-16, 19-22, 62-81. 

5 «Si le pasteur estime ne pas pouvoir célébrer un baptéme, il devra en référer au 
président du Consistoire (= premiére instance supra-paroissiale, présidée par un pasteur) 
et se conformer a sa décision » (ibid. p. 21). 

® «... soucieux de ne pas enfermer l’E.R.F. dans une seule pratique, alors que la Parole 
de Dieu n’est pas formelle sur ce point, il reconnait légitime que le baptéme puisse étre 
différé par les parents pour motifs religieux jusqu’au moment ov, aprés avoir été instruit de 
son sens, le futur baptisé l’aura demandé lui-méme » ... « Les pasteurs de ’E.R.F. doivent 
accepter de célébrer et des baptémes d’enfants et des présentations selon la demande des 
/amilles » (ibid. p. 21. C’est moi qui souligne). 








70 JEAN-JACQUES VON ALLMEN 


et l’Eglise n’a pas, dans la régle, 4 se prononcer. On en reste donc au séatu quo: 
le sacrement du baptéme — comme d’ailleurs celui de la céne — est a la dispo- 
sition de ceux qui veulent en profiter, et ce n’est pas l’Eglise qui décide de la 
communion ou de l’excommunication sacramentelles; ce n’est pas elle non plus 
qui protége les sacrements de la profanation. Cette décision, si fidéle au pro- 
testantisme des derniers siécles, prouve combien c’était déplacer le probléme 
des ordonnances baptismales que d’en chercher la solution d’abord dans un 
réglement sur l’Age des candidats, plut6t que de la chercher dans l’exercice 
du ministére des clefs; car ainsi on n’a rien décidé, sinon qu’on continuerait, 
comme depuis quelques générations, a faire de la « religion » une affaire privée, 
et de la grace de Dieu un des droits de ’homme. 


b) En sanctionnant, 4 cété du baptéme, l’innovation d’une « présentation » 
des enfants, l’Eglise réformée de France poursuit, sans doute, un double but 
de cure d’Ame: d’une part, elle ne veut pas obliger des parents tentés par le 
baptisme de faire bénéficier leurs enfants d’un baptéme dont ils mettent en 
doute la légitimité 1; d’autre part, elle estime que ces parents ont le droit de 
revendiquer pourtant, pour leur enfant, une certitude et un rite de bénédiction 
divine. C’est dire que ceux qui saisiront cette opportunité seront certainement 
des chrétiens particuliérement désireux de mener une vie chrétienne exem- 
plaire, et donc ceux qui, d’aprés le Nouveau Testament, devraient précisément 
demander 4 |’Eglise le baptéme de leurs enfants *. Sans nier que des parents 
qui ont des scrupules insurmontables a faire baptiser leurs enfants doivent 
trouver une Eglise maternelle qui ne refuse pas de prier publiquement pour 
eux °, la solution préconisée par |’Eglise réformée de France me parait facheuse 
d’abord parce qu’elle risque fort de jeter un discrédit sur la validité des bap- 
témes d’enfants et ainsi d’introduire dans les paroisses un ferment de division, 
ensuite parce qu’elle n’a pas de fondement biblique et donc qu’il sera extré- 
mement difficile d’en établir la liturgie. 

On invoquera, il est vrai, la présentation de Jésus au Temple (Luc 2. 22-24) 
et la présentation a Jésus de petits enfants (Mc. 10. 13-16 par.). Ce serait a 
tort : 

Le premier de ces récits, en effet, rapporte que Marie et Joseph se sont 
rangés a la loi juive qui prévoyait que « tout mdle premier-né serait consacré 
au Seigneur » (Ex. 13. 2; cf. 13. 12, 15). Déduire de ce texte qu’il peut s’appli- 
quer a tout enfant et qu’il ne signifie pas la consécration spéciale du petit 
garcon au service de Dieu, c’est le fausser. 

Quant au second récit, il ne faut pas oublier qu’il rapporte un épisode qui 
s’est passé avant l’ordre du baptéme chrétien. Vouloir simplement le transposer 
dans la vie paroissiale sans le traduire en tenant compte du déroulement des 
événements de l’histoire du salut, c’est faire de l’Evangile non pas une histoire 
dont les étapes essentielles se sont passées une fois pour toutes, mais une énu- 
mération de vérités intemporelles *, une espéce de mythe. Si donc ce recit 


1 On ne reconnait donc plus, comme c’était le cas dans les anciennes disciplines réfor- 
mées, qu’il est du devoir des parents de faire baptiser leurs enfants. Cf. F. MEJAN, Disci- 
pline de l’Eglise réformée de France, Paris, 1947, p. 266; W. NrEsEL, Bekenntnisschriften 


und Kirchenordnungen der nach Gottes Wort reformierten Kirche, Miinchen, 1938, 
p. 296 et 320. 


2 Cf. O. CULLMANN, op. cif., p. 61 s. 


3 On trouvera plus bas une suggestion pour résoudre ce probléme de cure d’Ame; 
Clip. 74. 


4 Cf. Tu. Preiss, La vie en Christ, Neuchatel et Paris, 1951, p. 91-107. 
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fonde une pratique liturgique de l’Eglise, c’est celle du pédobaptisme +. 
Ainsi, la décision du Synode national frangais a compliqué plutét que résolu 
le probléme. 


3. Ilimporte enfin d’examiner la pratique, trés généralement admise aujour- 
d’hui, de célébrer les baptémes au culte dominical devant la paroisse réunie. 
Cette habitude, toute bonne qu’elle soit, a cependant quelques désavantages 
assez importants pour qu’on ne l’estime pas immuable. Voyons plutét : 

Elle fait du baptéme le sacrement célébré le plus souvent dans |’Eglise, 
alors que ce devrait étre celui de l’eucharistie. Il faut d’ailleurs se rendre compte 
que si, sans trop de difficultés, il a été possible de ramener les baptémes aux 
cultes paroissiaux, c’est que ceux-ci étaient tronqués. Si les efforts entrepris 
pour restituer a la céne sa place réguliére dans le culte aboutissent, le probléme 
du moment du baptéme se reposera 4 coup sir et on s’apercevra alors que la 
solution actuelle a pu étre recommandée et adoptée parce qu’on n’avait pas de 
raison de craindre une collusion baptéme-céne aux cultes habituels des paroisses. 
Or il ne faudrait pas que la fréquence des baptémes empéchat d’augmenter 
celle de la céne. 

Beaucoup de fidéles, qui ont découvert, grace a |’effort liturgique contem- 
porain, la beauté et la nécessité de la liturgie pour |’édification communautaire 
et personnelle, se prennent a soupirer quand ils voient qu’une fois encore un 
baptéme va étre célébré. Or nous ne sommes pas assez revenus encore de 
l’anarchie liturgique pour que l’Eglise supporte, sans dommage, qu’une ou 
plusieurs fois par mois l’ordre de son culte soit modifié par des baptémes : 
modifié ou bien parce qu’on en supprime quelques éléments ?, ou bien parce 
qu’on les réduit a des vestiges, des pro memoria qu’on risque de bacler. Ces 
modifications, d’ailleurs, qu’ils ressentent ou devinent, donnent aux parents 
et parrains l’impression de déranger |’Eglise plutét que de l’inviter a la joie 
et 4 la reconnaissance, et au moment ou il devrait étre exclu, un certain isole- 
ment les menace. Il les menace d’autant plus que le nombre des baptémes 
empéche pratiquement le prédicateur de traiter de la grace baptismale autre- 
ment que par la bande. 

Notre pratique a ainsi des désavantages du point de vue théologique, 
liturgique, pastoral et homilétique. Certes, ils ne nous invitent pas a4 reculer et 
a revenir aux baptémes célébrés en privé. Ils nous invitent en revanche a voir 
si l’on ne saurait pas faire un nouveau pas en avant. 


Il 


Avant de présenter une suggestion, nouvelle pour trouver une solution au 
probléme — ne serait-ce que comme base de discussion — une remarque s’im- 
pose : il est vain de proposer des mesures inapplicables. Non que |’Eglise soit 


1 Cf. O. CULLMANN, op. cit., p. 35 s; 63 ss. Le mpoopépew de Marc 10. 13 par., comme le 
trapiotn de Lue 2. 23, signifient d’ailleurs moins une «présentation » qu’une «offrande » 
des enfants, leur consécration. Or cette offrande est un des éléments du baptéme, si, comme 
je le crois, la tpocpop& de Rom. 15. 16 désigne, a cété d’autres moments, ce sacrement. 

2 Désirant promouvoir la pratique du baptéme devant |’assemblée réunie, |’Eglise 
neuchateloise, par exemple, concéde que les dimanches ot un baptéme est célébré, l’ordre 
du culte peut étre modifié par la suppression de la lecture de la Loi, de la confession des 
péchés, des paroles de grace, de la confession de foi et des cantiques spontanés qui s’y 
rapportent (Réglement général de l’Eglise réformée évangélique du Canton de Neuchdtel, 
art. 190). 
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elle-méme la norme de sa vie; mais parce que dans toute réforme, il faut tenir 
compte du donné ecclésial pour que la tension entre l’Eglise telle qu’elle devrait 
étre et l’Eglise telle qu’elle est n’entraine pas de schisme ni d’hérésie. I] s’agit 
en effet de purifier l’Eglise et non d’en créer une nouvelle, et méme s’il pése 
comme une obligation de se repentir, le lien avec le passé doit absolument étre 
maintenu, puisqu’il n’y a jamais eu qu’une Pentecéte. Cette remarque ne doit 
cependant tempérer ni notre imagination ni notre zéle : depuis une génération, 
VEglise est prise, en dépit de certains sabotages, d’un tel désir de fidélité, 
elle redécouvre tellement la joie d’étre ce que Dieu a fait d’elle, qu’elle doit étre 
de taille A supporter un redressement disciplinaire assez radical s’il lui est 
proposé sans hargne. 


1. Nos ordonnances baptismales péchent essentiellement parce que le 
ministére des clefs n’y joue pratiquement aucun réle. C’est dans cette pers- 
pective qu’il faut commencer par envisager une réforme disciplinaire. C’est 
évidemment beaucoup plus difficile que de l’envisager sous l’angle de l’Age 
des candidats au baptéme; mais je crois que c’est ainsi seulement qu’on empé- 
chera les problémes marginaux de commander le débat. Il est clair que le che- 
min qui ménera d’une possibilité de discipline a l’exercice de cette discipline 
sera long; on peut méme se demander s’il ne faudra pas des événements 
étrangers a la volonté de l’Eglise pour que celle-ci le parcoure. Mais il importe 
que cette possibilité de discipline soit donnée 4 l’Eglise si une réforme des 
ordonnances du baptéme veut mériter d’étre prise au sérieux. En d’autres 
termes, il faut donner a l’Eglise le droit de se prononcer sur l’admission au 
baptéme. En effet, en demandant le baptéme, le candidat ou ses parents ne 
demandent pas un service au pasteur, mais l’intégration d’un nouveau membre 
dans le corps du Christ. Si le baptéme est certes une affaire personnelle — 
plus personnelle, si faire se peut, que la naissance ou la mort — il n’est pas une 
affaire privée. La premiére mesure 4 envisager serait donc que, dans la régle ', 
toute candidature au baptéme soit soumise 4 ]’approbation de |’Eglise, c’est- 
a-dire, pratiquement, des autorités paroissiales. Dans certains cas, celles-ci 
pourraient proposer aux parents de surseoir au baptéme de leur enfant ou de 
revoir le choix des parrains ?. Dans certains cas extrémes, elles pourraient 
refuser l’accés au baptéme tant que certaines conditions de foi et d’honnéteté 
chrétiennes ne sont pas remplies par les parents. Ce n’est en effet pas en 
supprimant le pédobaptisme que nos Eglises cesseront de galvauder la grace 
baptismale, c’est en cessant de baptiser automatiquement tous les enfants. 


2. Dans l’Eglise ancienne, on avait l’habitude de célébrer les baptémes 
ordinaires une seule fois par année, dans la nuit de Paques 3, ce qui permettait 
aussi de bien montrer la différence entre les deux sacrements, a savoir que le 
baptéme est unique et que la céne se répéte. Ne pourrait-on revenir 4 une pra- 
tique analogue, et fixer tous les baptémes d’une paroisse un méme dimanche ? 
Nous avons sans doute trop perdu le sentiment que chaque dimanche est une 


1 Pour les cas d’espéce, voir plus bas, p. 73. 

2 Si, dans la régle, les anciennes ordonnances réformées n’imposaient pas la coutume 
d’avoir des parrains, mais la recommandaient seulement, le choix de ces parrains était 
pris trés au sérieux. Cf. W. NIEsEL, op. cit. p. 51, 144, 296, et F. MEsan, op. cit., p. 263 s. 
On recommande aussi de donner aux enfants des noms « approuvés dans |’Ecriture Sainte, 


autant qu’il sera possible » (F. MEAN, ibid., p. 265; cf. W. NresEx, ibid., p. 51, 320). 
3 Cf. J. DANIELOU, op. cil., p. 29 ss, 
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féte pascale pour fixer ce dimanche des baptémes le jour méme de PAques, 
qui doit étre réservé 4 son message spécifique. C’est pourquoi le dimanche qui 
me paraitrait convenir le mieux est celui de la Quasimodo, une semaine aprés 
PAques, ou dans tous les cas l’un des dimanches entre PAques et |’Ascension, 
puisque c’est entre sa résurrection et son entrée dans la gloire que, selon 
VEvangile, Jésus a donné l’ordre de baptiser (Mat. 28. 16 ss; Mc. 16. 14 ss). 
Ce serait aussi au cours d’un tel dimanche des baptémes que, d’aprés Rom. 6, 
on pourrait le mieux montrer les répercussions ecclésiastiques et individuelles 
du récit de la Passion. 

Une telle mesure rencontrerait évidemment de fortes oppositions. On dira 
qu’elle empéche l’Eglise, sur un point vital, d’accompagner les hommes du 
berceau a la tombe; objection qu’on pourrait cependant désarmer en revenant, 
a titre facultatif, 4 une liturgie des relevailles 1. On dira qu’elle marque une 
ingérence pénible dans la liberté des croyants; cependant |’Eglise n’est pas un 
«institut de salut » of chacun peut venir se servir comme il l’entend : elle est 
un peuple ou la vie communautaire prime la vie privée; par ailleurs, personne 
ne regrette que les catéchuménes soient instruits et admis a la table sainte par 
volées. On objectera surtout que pour des paroisses ov |’on célébre plus de 
trente baptémes par an, ce serait irréalisable. Ce qui reste 4 démontrer, car 
dans la régle, les paroisses étendues ont souvent plus d’un pasteur et plus d’un 
lieu de culte, et rien n’empécherait qu’au dimanche de la Quasimodo, il y ait 
deux ou méme trois services de baptémes dans la méme paroisse ?. 


3. La suggestion faite ici permettrait aussi de trouver, enfin, une solution 
convenable a l’entretien pastoral et catéchétique qui devrait précéder tout 
baptéme, et l’on déchargerait les pasteurs de désagréables scrupules. En effet, 
on pourrait demander que les parents, aprés avoir, trois mois avant PAques, 
inscrit leur enfant comme candidat au baptéme, suivent tous ensemble quelques 
legons de catéchisme baptismal. Répartis réguliérement sur les semaines du 
Caréme, de tels catéchismes seraient non seulement l’occasion d’un trés utile 
et trés nécessaire travail d’enseignement biblique, mais encore une possibilité 
heureuse de fortifier le sens communautaire dans la paroisse. Sous forme d’entre- 
tiens ouverts, ils porteraient par exemple sur les sujets suivants : a) la nature et 
les devoirs d’une famille chrétienne; 5) la doctrine du baptéme; c) l’éducation 
des enfants dans la foi; d) le souci que l’Eglise doit prendre des baptisés et les 
droits qu’elle a sur eux. A la limite, il faudrait pouvoir refuser le baptéme 
des enfants dont les parents n’ont manifestement pas pris la chose au sérieux. 


4. Des cas d’espéce doivent cependant étre envisagés : 

a) Sile candidat au baptéme n’est pas un petit enfant, mais un catéchuméne 
du méme Age que ses camarades baptisés, il faudrait prévoir, dans la liturgie 
de confirmation, la place pour son baptéme. 


1 Cf. plus bas, p. 74-75. 

2A titre d’exemple, j’ajoute ici quelques données statistiques de l’Eglise neucha- 
teloise. Elles prouvent que la mesure préconisée dans ces pages ne rencontrerait pas 
d’obstacles insurmontables 4 cause du nombre des baptémes. En 1950 ont été célébrés 
a Neuchatel (cing lieux de cultes, neuf pasteurs titulaires) 182 baptémes; 4 La Chaux-de- 
Fonds (trois, éventuellement quatre lieux de cultes, douze pasteurs) 189, au Locle (un, 
éventuellement deux lieux de cultes, cing pasteurs) 135. A La Chaux-de-Fonds et au 
Locle, on pourrait d’ailleurs, pour des cultes d’aprés-midi, utiliser également les « temples 
allemands ». Ces chiffres sont tirés des « Renseignements statistiques de l’année 1950» 
annexés au Rapport de la X VJ° session du Synode neuchatelois. 
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b) Sile candidat est un adulte nouvellement converti, il faudrait le baptiser, 


aprés une période d’enseignement, 4 la Quasimodo. II prononcerait alors 
lui-méme les voeux de baptéme. 


c) Si des parents désirent faire baptiser leur enfant dans une autre paroisse 
que celle de leur domicile, c’est cependant a leur pasteur ordinaire qu’ils 
demanderaient le baptéme, et c’est avec lui qu’ils suivraient le catéchisme bap- 
tismal. Ce serait aussi leur pasteur qui se concerterait avec son collégue, chargé 
du sacrement, et il devrait étre entendu qu’aucun baptéme ne serait administré 
dans une autre paroisse que celle du domicile, s’il a été refusé dans celle-ci. 
D’ailleurs, il faudrait veiller 4 rendre de moins en moins fréquentes de telles 
migrations. I] n’est en effet pas normal que les fidéles fuient leur paroisse ou leur 
pasteur pour les moments essentiels de la vie chrétienne. I] n’est pas normal 
non plus qu’on considére un autre pasteur que celui de sa paroisse comme « son » 
pasteur, parce qu’on a suivi son catéchisme, qu’on a été marié par lui, qu’on 
l’a eu comme aumdnier de régiment ou qu'il fait partie de la parenté : un pas- 
teur a une paroisse, et non une clientéle. 


d) L’exception de baptémes privés doit étre maintenue pour des cas ou 
la prudence pastorale peut l’exiger, par exemple si le candidat au baptéme est 
un enfant anormal. Dans ce cas, le seul oti l’exception devrait pouvoir jouer 
réguliérement !, instruction catéchétique aussi pourrait étre donnée en privé. 
Il reste le cas de baptémes administrés in extremis 4 des enfants menacés de 
mort. Cette exception doit-elle étre envisagée ? Admettra-t-on de sceller du 
sceau du Vivant ceux que le sépulcre revendique, et les orientera-t-on, par l’eau 
et Esprit, sur le Royaume de Dieu (Jn. 3. 5), ou calmera-t-on l’inquiétude 
des parents en leur disant que le baptéme n’a de valeur que pour |’intégration 
dans le corps visible du Christ (1 Cor. 12. 13) 2? Une réponse objective devra 
étre donnée a cette question. Au cas ou |’Eglise continuerait de procéder a de 
tels baptémes, et que l’enfant échappe a la mort (et pourquoi n’y échapperait-il 
pas a cause de son baptéme ?) *, ses parents seraient alors tenus de suivre, au 
moment voulu, le catéchisme baptismal, et assisteraient, avec leur enfant, au 
culte des baptémes, la paroisse étant avertie de l’exception. 


5. Il reste 4 voir comment actualiser l’affection maternelle que |’Eglise 
doit éprouver 4 l’endroit de ceux qui ne peuvent admettre le pédobaptisme 
mais qui voudraient que leur enfant soit néanmoins béni publiquement, et de 
ceux qui désirent associer l’Eglise, dés la naissance de leur enfant, a leur joie 
d’étre parents. Il me semble qu’a l’instar d’autres confessions, on pourrait 
revenir, a titre facultatif, 4 une liturgie de relevailles. Cette pratique n’est 
d’ailleurs pas totalement étrangére 4 la tradition spécifiquement réformée *. 


? Peut-étre faudrait-il étendre l’exception aux enfants illégitimes. 

2 Cf. O. CULLMANN, op. cif. p. 28s. 

% On sait importance que |’Eglise naissante reconnaissait aux sacrements pour le 
bien-étre physique de leurs bénéficiaires (Actes 20. 7-12; 1 Cor. 11. 30 s). Sur le premier 
de ces textes, cf. Po. H. MENoup, La vie de l’Eglise naissante, Cahier théologique 31, 
Neuchatel et Paris, 1952, p. 36 s.; sur le second, cf. O. CULLMANN, « La délivrance anticipée 
du corps humain d’aprés le Nouveau Testament », Hommage et Reconnaissance, Recueil 
de travaux publiés a Voccasion du soixantiéme anniversaire de K. Barth, Neuchatel et Paris, 
1946, p. 36 ss et Pu. H. MeENoup, ibid., p. 37s. 

* Cf. dans la confession de Debreczen-Erlau, de 1562, les ordonnances concernant le 
rite «de introductione puerperarum novarum sponsarum» (E. F. K. MUELLER, Die 
Bekenntnisschriften der reformierten Kirche, Leipzig, 1903, p. 352). 
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Au cours de cette liturgie, ou il serait souhaitable qu’assistent non seulement 
la mére, mais aussi le pére et l’enfant, on rendrait grace pour l’heureuse déli- 
vrance de la mére, qui revient de loin (Gen. 3. 16), on demanderait aussi a 
Dieu de bénir son retour auprés de son mari, et l’enfant qui désormais fait face 
au couple et lui est confié +. Du fait que cette liturgie concerne surtout la mére, 
le parallélisme avec celle du baptéme serait évité (ce qui ne serait pas le cas 
avec une liturgie de « présentation »); on éviterait aussi de faire croire aux 
parents que le baptéme de leur enfant est un événement qui regarde leur famille 
a un degré plus haut que l’Eglise (ce qu’on ne peut pas éviter par des baptémes 
privés, et mal par des baptémes paroissiaux isolés). 


III 


Les suggestions disciplinaires dont on vient de prendre connaissance ne 
sont pas automatiquement liées 4 une revision de nos liturgies de baptéme, et 
leur adoption ne dépend pas d’une telle revision, ni ne doit nécessairement 
coincider avec elle. Il n’empéche que si nos Eglises se mettaient 4 revoir leur 
discipline baptismale, elles feraient bien de réexaminer aussi leurs liturgies de 
ce sacrement. D’autant que si elles introduisaient un dimanche des baptémes, 
quelques ajustements liturgiques devraient étre faits, dont on notera au moins 
les deux suivants : 


a) Le culte étant un culte baptismal, toutes les lectures bibliques et les 
priéres devraient étre choisies ou rédigées en tenant compte du caractére par- 


ticulier du culte. Il faudrait, par exemple, remplacer les rappels bibliques des 
liturgies actuelles par des lectures moins bréves, en placant d’ailleurs celles-ci 
au moment ou d’ordinaire se fait la lecture de la Parole de Dieu. 


b) On a coutume de recourir, pour l’eau du baptéme ? a des espéces de 
crémiers. Ils contiendraient trop peu d’eau pour tous les baptémes. I] faudrait 
done remettre en usage les baptistéres de nos temples ou en installer. Cette 
mesure serait bienvenue, et nos lieux de culte, un peu plus, rempliraient les 
conditions d’architecture intérieure que voulait la Confession helvétique pos- 
térieure en demandant « des amples et vastes maisons ... et qu’elles soient 
fournies et agencées de toutes choses qui sont requises pour la dignité, nécessité 


1 Cf. mon étude, Maris et femmes d’aprés saint Paul, Cahiers théologiques 29, Neuchatel 
et Paris, 1951, p. 54 ss. 

2 Je ne veux pas alourdir cet article en étudiant la maniére dont nous avons I’habitude 
de traiter ’eau du bain de la régénération. Comme sujet de réflexion, je fais seulement 
deux rappels de théologie réformée : H. BULLINGER, le successeur de Zwingli, disait de 
la sanctification des éléments sacramentels : sanctificare est Deo et sacris usibus dedicare, 
hoc est a communi usu separare et iuxta ordinationem Dei singulari usui destinare (Compen- 
dium Christianae Religionis..., Zurich, 1559, vol. VIII, p. 2, cité par H. HEPPE, Die Dog- 
matik der evangelisch-reformierten Kirche, nouvelle édition Bizer, Neukirchen, 1935, 
p. 469); et la Liturgie de l’Eglise d’Ecosse contient la priére suivante : Almighty and ever- 
lasting God, whose blessed son Jesus Christ our Lord hath ordained this holy sacrament; 
mercifully look upon us, we beseech Thee, and ratify in heaven that which by His appoint- 
ment we do upon earth. Sanctify this water to the spiritual use to which Thou hast ordained it, 
and grant that this child, now to be baptised therewith, may be born again of water and of the 
Holy Spirit, and ever remain in the number of Thy faithful children; through Jesus Christ, 
our Lord. Amen. (Book of Common order of the church of Scotland, Oxford, 1940, p. 91 s.) 
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et honnesteté saincte : que nulle chose ni defaille, qui soit requise aux services 
et usages de ]’Eglise » }. 


Le probléme le plus important qu’aurait 4 résoudre une refonte de nos 
liturgies baptismales est celui des vceux. A comparer les liturgies de notre 
confession réformée avec celles des autres confessions orthodoxes, et notamment 
avec celles des Eglises luthérienne et anglicane qui nous sont les plus proches 2, 
on s’apercoit avec surprise que les nétres sont les seules 4 ne pas demander 
expressément au candidat — au nom duquel s’engagent ses répondants — 
des voeux de baptéme, c’est-a-dire une renonciation au Diable, une confession 
de la foi trinitaire et une demande du baptéme *. Dans toutes les liturgies 
réformées de baptéme que je connais, on se contente, avec plus ou moins de 
précision, de demander aux parents, parrains et marraines d’élever l’enfant 
chrétiennement. Il n’y a donc pas, a proprement parler, de voeux de baptéme, 
mais seulement un engagement qui concerne les responsables de |’enfant. En 
d’autres termes, et contrairement aux autres confessions *, nos liturgies n’es- 
timent pas que les voeux baptismaux font normalement partie du sacrement 
et que celui-ci s’inscrit dans une théologie de l’alliance ou les deux partenaires 
se vouent explicitement l’un a l’autre (l’>homme pouvant faire ce voeu, parce 
que Dieu a commencé a se destiner 4 lui) °. 

Il serait intéressant d’étudier la raison pour laquelle, tout en conservant le 
pédobaptisme, nos Eglises ont renoncé au maintien de ces voeux. Sans doute 
est-ce moins parce qu’on ne les tenait pas pour partie intégrante de l’acte 
baptismal ® que parce qu’on redoutait de les faire prendre de facon vicaire, 
parce qu’on se méfiait de toute fides aliena. Or sur la base du Nouveau Testa- 


1 Traduction de 1566, Introduction et notes de J. CourvoisiER, Cahiers théologiques 
5-6, Neuchatel et Paris, 1944, p. 127. 

2 Cf. « Das tauffbuchlin auffs new zu gericht » (LUTHER’s Werke in Auswahl, heraus- 
gegeben von O. CLEMEN, Berlin, 1934, vol. III, p. 312-316), et n’importe quelle édition du 
Book of common prayer, « The ministration of public Baptism of infants to be used in the 
Church ». Sur les rites baptismaux de |’Eglise ancienne, cf. J. DANIELOU, op. cit., p. 29 ss. 

° La liturgie anglicane ajoute un engagement a vivre selon les commandements de 
Dieu; celle de Luther deux formules d’exorcisme. 

4 Cf. dans la belle liturgie anglicane, ces mots d’exhortation : « Bien-aimés, vous avez 
apporté ici cet enfant pour étre baptisé; vous avez prié qu’il plaise a notre Seigneur Jésus- 
Christ de le recevoir, et de le délivrer de ses péchés, de le sanctifier par son Saint-Esprit, 
et de lui donner le Royaume des cieux et la vie éternelle. Vous avez aussi entendu que notre 
Seigneur Jésus-Christ a promis dans son Evangile de donner toutes ces choses que vous avez 
demandées : laquelle promesse de sa part il gardera et accomplira trés-assurément. C’est 
pourquoi aprés cette promesse faite par le Christ, cet enfant doit aussi de sa part fidélement 
prometire par vous, qui étes ses répondants (jusqu’a ce qu’il soit en Age de s’y obliger 
lui-méme), qu’il renoncera au diable et 4 toutes ses ceuvres, qu’il croira constamment 
a la sainte Parole de Dieu, et qu’il gardera en toute obéissance ses saints commandements. » 
Puis viennent les voeux (traduction 1695). 

®> On voit ainsi que sur terrain réformé, parler, plus tard, d’une «confirmation des 
veeux du baptéme » ne veut pas dire grand-chose, puisqu’il n’y en a point eu. 

* Pour preuve, on rappellera le « formulaire du baptéme de ceux qui se convertissent 
a la Foi chrétienne d’entre les Payens, les Juifs et les Mahométans et des Anabaptistes 
qui n’ont pas été baptisés » admis au Synode national de Charenton, en 1644, pour spé- 
cifier l’art. III du chap. 11 de l’ancienne discipline de l’Eglise réformée de France (cf. 
F. MEJAN, op. cil., p. 267 ss). Cette liturgie demande du candidat de renoncer au Diable, 
de confesser Ja foi trinitaire, et de s’engager 4 mener une vie chrétienne. 
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ment (cf. par ex. Act. 16. 30-34) 1, il n’y a pas d’objection majeure a faire a la 
possibilité de cette foi vicaire. C’est répéter, par une autre voie, ce que nous 
notions tout a l’heure, a savoir que l’Eglise a pour devoir d’examiner les candi- 
datures au baptéme, et, plus particuliérement, de décider si les répondants 
du candidat sont capables, momentanément, de préter leur voix a |’enfant. 
En d’autres termes, un baptéme d’enfant est une exception. Il est assez 
piquant de remarquer que, de toutes les confessions qui réclament pour elles 
’honneur de la fidélité 4 la tradition apostolique authentique, ce soit laréformée 
qui ait admis, le plus inconditionnellement, que le baptéme des enfants est la 
régle; que ce soit elle qui ait exclu de ses formulaires liturgiques ces voeux 
vicaires qui indiquent qu’un baptéme d’enfant est extra-ordinaire, et par 
conséquent que ce soit elle, théologiquement et liturgiquement du moins, qui 
serait la plus bouleversée par une suppression du pédobaptisme *. Peut-étre 
est-ce la raison profonde pour laquelle c’est dans l’Eglise réformée que le pédo- 
baptisme provoque le malaise le plus grand. 

Si, lors d’un nouvel examen des voeux du baptéme, nos Eglises pouvaient 
admettre — ce qui théologiquement resterait exceptionnel — la foi vicaire des 
répondants de l’enfant, un pas énorme serait fait pour réviser convenablement 
nos liturgies baptismales, et on éviterait aussi des solutions boiteuses. Notre 
gain se mesurerait 4 l’inventaire suivant : 


a) Notre doctrine du baptéme n’aurait plus de raison de demeurer en marge 
de la théologie de l’alliance, et on n’aurait plus 4 recourir 4 des acrobaties théo- 
logiques pour affirmer, 4 propos du baptéme, le lien entre le sacrement et la 
foi. 

b) Les engagements des parents, parrains et marraines — qu’il faudrait 
maintenir — ne remplaceraient plus les vceux baptismaux a proprement parler, 
mais deviendraient ce « signe » qui permet a |’Eglise d’espérer que l’enfant sera 
élevé dans la foi, et conditionneraient ainsi l’autorisation, donnée par |’Eglise 
aux répondants, de s’engager au nom du candidat *. 


c) La tentation serait vaincue de sectionner — a la suite d’Ostervald * — 
lacte du baptéme en deux, et de renvoyer a la confirmation l’engagement du 
baptisé; ainsi la théologie de la confirmation pourrait étre reprise dans une 
perspective qui permettrait peut-étre de sortir de l’impasse actuelle °. 


d) L’abandon du pédobaptisme généralisé — imposé peut-étre un jour 
par des persécutions ou par le souci missionnaire et disciplinaire de |’Eglise 


1 Cf. aussi mon article « Luc 9. 37-43a et le baptéme des enfants », Foi et Vie, janvier- 
février 1949, p. 59-75. 

2 Tl aurait été intéressant que F. J. LEENHARDT, dans son étude « Pédobaptisme 
catholique et pédobaptisme réformé» (Etudes théologiques et religieuses, Montpellier, 
N° 3, 1950) examine de prés cet aspect liturgique du probléme, car il est quand méme 
assez frappant pour la doctrine du baptéme que ce soit dans la tradition cultuelle dite 
«catholique » qu’on marque le mieux que le pédobaptisme est une exception. 

3 Cf. O. CuLtmann, Le baptéme des enfants, p. 43. 

4 Cf. J. F. OstERVALD, Catéchisme ou instruction dans la religion chrestienne, Genéve, 
1702, p. 220, et La Liturgie, ou la manieére de celebrer le Service Divin; qui est établie dans 
les Eglises de la Principauté de Neufchatel & Vallangin, Bale, 1713, p. 105. 

5 La formulation des voeux fournirait aussi le canevas de l’enseignement catéchétique 
a venir, et l’on pourrait peut-étre retrouver, sur cette base, l’énumération des chapitres 
réguliers de l’instruction des catéchuménes : on ne saurait, en effet, enseigner aux baptisés 
une autre foi ni une autre vie que celles dans lesquelles, par leurs répondants, ils se sont 
engagés a persévérer. 
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chrétienne dans son ensemble — pourrait se faire avec moins de bouleverse- 
ments pratiques et surtout moins de dangers doctrinaux. 


e) Nos Eglises donneraient une preuve bienvenue de leur engagement 
cecuménique et de leur volonté d’unité chrétienne. 


L’ordre du culte d’un dimanche des baptémes pourrait étre alors le suivant}: 


. Entrée de Vofficiant, des candidats et de leurs répondants *. 

Invocation, introit, Gloria. 

Chant d’un psaume (par ex. le ps. XLII). 

Loi de Dieu, c’est-a-dire rappel de ce que Dieu a fait pour nous et ce 

qu’il attend de nous (par ex. Col. 2. 10-15; 3. 1-15). 

. Confession des péchés et chant spontané. 

. Paroles d’absolution et chant spontané. 

Confession du Symbole des Apétres. 

. Acte du baptéme : 

a) Lecture de la Parole de Dieu (Ancien Testament, Evangile, Epitre) *. 

b) Rappel de la volonté d’amour et de pardon de Dieu (= vceux de 
Dieu). 

c) Engagement des parents, parrains et marraines d’élever l’enfant 
chrétiennement ¢. 


d) Autorisation donnée aux parents, parrains et marraines de répondre 

au nom de l’enfant. 

e) Voeux de l’enfant prononcés par ses répondants °. 

1 Je m’en tiens, pour ce schéma, au déroulement traditionnel de notre culte réformé. 

2 Comme pour nos cultes de confirmation, l’entrée se ferait en procession. — Dans 
beaucoup d’Eglises, on a la bonne habitude de faire porter aux catéchumenes filles un voile 
le jour de leur confirmation. A cété d’autres avantages, il a celui de masquer les différences 
sociales, puisque toutes les filles portent le méme. On devrait, également, prévoir une robe 
baptismale unique et trés simple. On éviterait ainsi aux parents pauvres le dépit et l’envie 
de savoir leur enfant moins bien habillé que d’autres. I] faudrait aussi conseiller aux parents 
parrains et marraines de s’habiller simplement. 

3 Le plus simple serait d’avoir un texte ordinaire de chaque partie de 1|’Ecriture, 
avec l’indication de quelques variantes. Pour les textes de l’Ancien Testament, on pour- 
rait indiquer ceux que le Nouveau Testament met en rapport avec le baptéme, et ceux 
qui étaient réguliérement commentés dans les catéchéses et homélies baptismales de 1’ Eglise 
ancienne (cf. J. DANIELOU, op. cit. p. 29-173). Pour les Evangiles, 4 cété de Matth. 28 et 19, 
on pourrait songer au récit du baptéme de Jésus, 4 Marc 10. 35-45 par., a l’entretien avec 
Nicodéme, a Jean 5. 1-19 ou 9. 1-39, ou a des récits de guérison ou de résurrection d’enfants 
(cf. a ce sujet, O. CULLMANN, Les sacrements dans l’Evangile johannique, La vie de Jésus 
et le culte dans l Eglise primitive, Paris, 1951, p. 45ss, 55ss et 70ss; et mon article de Foi 
et Vie cité plus haut). Pour les Actes et les Epitres, les textes abondent. Le texte régulier 
devrait pourtant étre Rom. 6. 1-14. 

* La premiére des quatre formules de baptéme que comprend I’actuelle Liturgie ou 
maniére de célébrer le service divin dans l’Eglise réformée neuchdteloise (7¢ éd. Neuchatel, 
1905, p. 183 ss) pourrait servir de modéle 4 cet engagement : les répondants promettent 
d’élever l’enfant pour le Seigneur, de l’instruire des vérités de l’Evangile résumées dans le 
Symbole des Apétres, de lui apprendre a renoncer a lui-méme et a garder les commande- 
ments de Dieu, de prier pour lui et avec lui, de pourvoir a ses besoins terrestres sans perdre 
de vue l’espérance eschatologique ni ]’édification de l’Eglise. 

® Dans notre époque ov |’on mesure si chichement le temps qu’on consacre a Dieu, 
i] faut souligner spécialement que la durée de ce culte ne serait pas « excessive ». En effet, 
pour les engagements des parents et parrains, l’officiant lirait une seule fois la formule 
d’engagement, puis ajouterait : « Est-ce 14 ce 4 quoi vous vous engagez, vous les répon- 
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f) Priére d’épiclése. 
g) Baptéme ?. 
h) Priére d’action de graces. 


. Chant de l’assemblée (exeunt éventuellement les enfants) 2. 
. Priére avant la prédication. 
. Prédication. 
Intercession et oraison dominicale. 
. Chant de l’assemblée et quéte. 
. Dédicace de la quéte. 
15. Bénédiction °. 


En ce qui concerne leurs ordonnances baptismales, nos Eglises sont mena- 
cées de recourir a des solutions de facilité: la suppression du pédobaptisme, 
Yadoption de l’alternative baptéme - « présentation » qui risque fort de dis- 
qualifier le premier terme et complique le probléme plus qu’elle ne le résout, 
le maintien du statu quo — cette derniére solution étant d’ailleurs la moins 
directement dangereuse parce que |’Eglise, refusant de se décider, ne risquerait 


dants de N (a quoi ceux-ci répondraient « oui ») et de N... » etc. I] en serait de méme pour 
les voeux du baptéme, dont la formule pourrait étre: « Chers enfants, par la bouche de 
ceux qui sont responsables de vous jusqu’aé ce que vous ayez atteint l’4ge de raison, renon- 
cez-vous au Diable et 4 ses ceuvres, croyez-vous en Dieu le Pére tout-puissant, en Jésus- 
Christ son Fils unique notre Seigneur, et en l’Esprit-Saint qui fait toutes choses nouvelles; 
voulez-vous vivre pour glorifier Dieu par votre obéissance 4 ses commandements et 
demandez-vous a étre agrégés 4 l’Eglise par le baptéme ? » Puis il appellerait un a un les 
enfants par leur prénom, a quoi les parents, parrains et marraines répondraient « oui ». 


1 Les parents, parrains et marraines, 4 tour de réle, s’approcheraient du baptistére 
avec l’enfant. Le ministre prendrait l’enfant dans ses bras aprés avoir demandé son nom, 
et le baptiserait. — Pourquoi ne serait-ce pas les péres qui porteraient l’enfant au bap- 
téme ? Ce serait bien dans la ligne biblique de leur ministére paternel : on rappellera les 
péres qui ont demandé a Jésus de sauver leur enfant (cf. Matth. 9. 18 ss par.; 17. 14 ss par.; 
cf. pourtant 15. 21ss par.); on notera encore que dans !’épisode de la présentation des enfants 
(Matth. 19. 13 ss par.), les constructions grammaticales sont au masculin. 

2 Il y a des raisons souvent trop évidentes pour justifier le départ éventuel des enfants 
aprés leur baptéme (comme c’est le cas aujourd’hui quand le baptéme a lieu au début 
du culte paroissial). C’est pourquoi il est préférable aussi de mettre le sacrement du 
baptéme avant la prédication. Si selon les anciennes disciplines réformées le baptéme 
avait lieu a la fin du culte (cf. F. MEJAN, op. cit., p. 266; W. NIESEL, op. cit., p. 319), 
c’est sans doute qu’on allait chercher les enfants au moment ow la prédication était 
terminée. 

3 a) A l’issue du culte, il faudrait que les répondants se rendent avec le pasteur a la 
sacristie ou a la cure, pour signer le registre des baptémes (comme il faudrait faire signer 
par les intéressés les registres de confirmation et de mariage : il est normal qu’un veeu se 
signe). 

b) Si une telle liturgie pouvait étre admise, il serait souhaitable, en attendant le jour 
ou les paroissiens auront tous la liturgie de l’Eglise dans le méme volume que leur psautier, 
que la liturgie baptismale figurat in extenso dans un livret de baptéme donné a chaque 
enfant (a moins que l’Eglise ne se mette 4 donner aux couples qu’elle consacre un « livret 
de famille » paroissial o s’inscrivent tous les éléments importants de la vie de famille 
chrétienne, et qui comprendrait les liturgies du mariage, des relevailles, du baptéme, 
de la confirmation et du service funébre). Z 

c) Une telle liturgie de baptéme pourrait servir de base pour le catéchisme baptismal 
donné aux parents. 
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pas de se tromper. Mais il pourrait bien y avoir de la lacheté et de l’endurcisse- 
ment Aa renvoyer trop longtemps une décision. Ce qui importe, c’est que la 
décision a prendre évite les solutions faciles et n’imagine pas qu’invoquer 
les grands mots de « disponibilité aux injonctions du libre Esprit » suffit a 
qualifier l’excellence d’un canon d’Eglise. Nous sommes sur la terre et non a 
Pépuse, et nous n’avons pas a révolutionner l’Eglise, mais a I’édifier. 


JEAN-JACQUES VON ALLMEN 


LE JOURNAL D’UN 
« JEUNE THEOLOGIEN PROGRESSISTE » 
AUX PRISES 
AVEC LE MINISTERE PASTORAL 


Dans le louable souci d’étre « présents au monde moderne », certains 
pasteurs de la nouvelle génération se sont appliqués ces derniéres années a 
repenser leur ministére. Leur effort, visible en France surtout, pourrait avoir 
d’heureuses conséquences: dans un protestantisme trop peu soucieux des 
structures ecclésiales, il pourrait éveiller le besoin d’une Eglise mieux orga- 
nisée, plus cohérente que celle oX nous vivons maintenant. Mais il n’en est 
encore rien. Tout au contraire, la rénovation du ministére que nous proposent les 
théologiens dont nous parlons tend plutét 4 détruire le peu qui nous reste. 
C’est encore trop a leurs yeux d’étre pasteur et d’avoir pour seule autorité 
celle que peut concéder a son conducteur spirituel une paroisse bienveillante. 
Il faudrait abolir 4 leur gré un pastorat dont la forme serait périmée et le 
remplacer par quelque ministére nouveau qui serait encore 4 inventer et qui, 
lui, serait adapté aux exigences de notre temps. 

Plusieurs des études? présentées 4 Biévres en 1951, au Congrés de la 
Post-Fédération francaise, s’étaient déja fait l’écho de la tendance que nous 
venons de caractériser briévement. Mais, depuis le début de cette année, 
nous avons encore mieux: nous possédons en La flamme et le vent ?, le récent 
livre de M. Henri Hatzfeld, une illustration réussie de la thése chére aux 
« rénovateurs » du ministére pastoral. M. Hatzfeld a bien visé. Au lieu de 
publier un journal intime qui n’aurait intéressé que quelques pasteurs, il a 
livré en pature au grand public un roman ou, sous le couvert d’une intrigue 
assez mince, il a exposé les doutes et les hésitations que lui inspire le ministére. 


* Nous pensons en particulier 4 celle de M. ANDRE Dumas parue dans Foi et vie (mai- 
juin 1952, p. 188-214) et intitulée « L’Eglise envahie par la distinction du profane et du 
sacré », 

2 Aux Editions du Seuil, Paris, 1952. 
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I] semble qu’on s’y soit laissé prendre. De nombreux cétés on appiaudit 
4 la publication de La flamme et le vent. Retrouvant ses propres idées dans ce 
livre, M. André Dumas * souhaite qu’il provoque « une géne salutaire » et qu’il 
aide 4 nettoyer les Eglises des « formes désuétes qui durent depuis des siécles ». 
M. Michel Bouttier * estime qu’il pose le « dilemme » du ministére auquel est 
soumis aujourd’hui le pasteur en raison méme des structures ecclésiastiques. 
Bien qu’il fasse sur lui de judicieuses réserves, M. Roland de Pury * le regarde 
néanmoins comme « un tableau remarquable de la destinée d’un couple pas- 
toral vivant et authentique, aux prises avec une église dépassée par le monde 
et avec un monde dépassé lui-méme par la Parole de Dieu ». Le confrontant 
avec l’ouvrage de Gilbert Cesbron, Les Sainis vont en Enfer, M. Charly Guyot * 
le salue comme un « témoignage sincére, donc valable, sur la vocation reli- 
gieuse et sur la situation du pasteur dans la société contemporaine ». M. R. Pic ® 
pense qu’il a le « grand mérite » de montrer que les pasteurs ne sont « pas 
uniquement les Gardiens du Temple et les Maitres de la liturgie », mais qu’ils 
peuvent étre « d’un réel secours » pour les laics. Selon M™e G. Thurneysen °, 
il contribue a renouveler l’Eglise et 4 faire mieux comprendre notre époque. 
Enfin, M. Michel Philibert ’ considére qu’« au milieu d’un conformisme théo- 
logique et ecclésiastique grandissant », il traduit heureusement le souci du 
prochain avant celui de |’Eglise. 

Seules quelques voix se font entendre qui critiquent ou désavouent le 
roman de M. Hatzfeld. M. Frank Berton * n’hésite pas a déceler en lui « un livre 
de dissolvante critique», « un mauvais livre », capable de donner « aux gens 
une idée extrémement fausse de ce que sont leurs pasteurs et aux pasteurs 
des tentations de remettre en question, sous prétexte de « réforme » nouvelle, 
des réalités qui sont proprement évangéliques ». Aussi catégorique que 
M. Berton, M. René Lovy® voit «dans la publication de cet ouvrage une 
manifestation de plus de la renaissance du libéralisme. Aprés les victoires de 
ce qu’on a appelé le renouveau biblique, ajoute-t-il, l’on n’ose plus trop, 
comme I’a fait le libéralisme au siécle dernier, s’attaquer 4 la Parole de Dieu; 
aujourd’hui, c’est, en l’accusant de cléricalisme, 4 l’Eglise et 4 ses institu- 
tions que l’on s’en prend ». 


Nous ne répéterons pas les critiques pertinentes de MM. Berton et Lovy. 
Laissant de cété tout ce qui a trait 4 l’éthique, passant sur plusieurs points 
de doctrine qui nous semblent contestables, nous nous bornerons a examiner 
dans La flamme et le vent ce qui touche au ministére et a l’Eglise. Cette limi- 
tation n’est pas arbitraire. Elle correspond, nous le verrons, a l’intention 
profonde de M. Hatzfeld qui nous raconte dans son roman l'histoire d’un 
«jeune théologien progressiste » 1° aux prises avec sa premiére paroisse. 


1 Réforme, samedi 12 avril 1952, p. 2. 

2 Le Christianisme au XX® siécle, jeudi 1° mai 1952, p. 158. 

3 Esprit, mai 1952, p. 898-901. 

* Les Cahiers protestants, mai-juin 1952, p. 181-190. 

5 Le Christianisme au XX® siécle, jeudi 12 juin 1952, p. 216-217. 

6 Kirchenblatt fiir die reformierte Schweiz, 17. Juli 1952, p. 238. 

* Foi et vie, juillet-aoft 1952, p. 357-363. 

8 Le Christianisme au XX® siécle, jeudi 29 mai 1952, p. 199. 

® Fraternité évangélique, juillet-aoit 1952, p. 4. 

10 Ainsi que l’appelle M. ANDRE Dumas dans son compte rendu de Réforme. 
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C’est une histoire assez lamentable que celle de cet intellectuel citadin, 
de condition bourgeoise mais d’aspirations marxistes, auquel on a confié 
la conduite spirituelle d’un village du Midi nommé Lignie dont la population 
presque entiérement agricole a des origines protestantes. Isolé au milieu des 
paysans incultes et fermés que sont la plupart de ses paroissiens, le pasteur 
de Lignie est en son genre une « personne déplacée ». I] n’est pourtant pas seul 
dans son presbytére de campagne: il est accompagné de sa femme, Fernande, 
et de son fils unique, Bernard, 4gé de huit ans au moment ou M. Hatzfeld lui 
fait commencer son journal. 

Dés la premiére page, ce carnet de route s’annonce mal. Son auteur nous 
apparait en pleine révolte. Dans son désir de secouer routines et traditions, 
nous pressentons qu’avec une entiére lucidité il n’hésitera pas 4 compromettre 
son ministére méme. Sollicité, par exemple, de présider l’enterrement d’une 
femme sans attache avec l’Eglise, il renvoie le mari, puis le fils de la défunte 
sans leur donner satisfaction. I] a bien essayé de leur persuader que leurs convic- 
tions, ou plutét leur absence de convictions devait les empécher de recourir 
a ses services, il n’a pas réussi pour autant a se faire comprendre d’eux et de 
ses fidéles. Aprés avoir rebuté ainsi des ‘mécréants vers lesquels semblait 
devoir le porter une certaine sympathie, le pasteur de Lignie va s’en prendre 
aux dévots que connaissent toutes les paroisses. S’il ne manque pas de courage 
dans ses attaques contre l’hypocrisie religieuse et sociale, il paraft aussi 
ne pas craindre le scandale inutile. Le résultat le plus évident de son attitude 
est que sept mois aprés avoir commencé son journal, il voit une cabale se 
monter contre lui. Les bien-pensants de Lignie, mais avec eux aussi ceux qui 
cherchaient un pasteur et n’ont trouvé qu’un « prophéte de désordre » ! 
souhaitent et préparent son départ. Dans une situation aussi critique, les 
partisans qu’il a conservés ne peuvent que lui conseiller, 4 lui qui a cultivé 
V’échec avec tant de persévérance, de « clouer le bec » a ses adversaires « par 
un bon succés bien visible devant lequel ils ne pourront plus rien dire » *. 
Le pasteur de Lignie n’a pas le temps de produire la démonstration qu’on 
attend de lui. Aprés une courte et tragique maladie, son fils unique est emporté 
par la mort. Tout est sombre maintenant. Et, pourtant, c’est au coeur méme 
de la souffrance que notre « jeune théologien progressiste » va découvrir enfin 
sa paroisse. Elle assiste tout entiére a l’enterrement du petit Bernard : par sa 
présence muette, son affection silencieuse, elle apporte a celui qui est malgré 
tout son pasteur une consolation qu’il ne pouvait espérer. Le héros de M. Hatz- 
feld comprend alors qu’il peut rester 4 Lignie. Quittera-t-il néanmoins cette 
paroisse de campagne pour se rendre a la ville ov l’attend un travail d’évan- 
gélisation, telle est la question sur laquelle se termine son journal. 


L’intrigue que nous venons de résumer et qui est sans doute le seul élément 
fictif de La flamme et le vent ne nous livre que d’une maniére imparfaite encore 
les conceptions de M. Hatzfeld sur le ministére et l’Eglise. Certes, ce dernier 
se défend d’étre identique au personnage qu’il a créé. N’empéche que le pasteur 
de Lignie refléte la pensée de pasteurs réels: et c’est elle qui nous importe. 
M. Hatzfeld entend d’ailleurs n’avoir pas fait seulement une ceuvre littéraire. 
Son livre, 4 ses yeux, est « une question posée aux chrétiens d’aujourd’hui ». 
C’est dire qu’a tout le moins le pasteur de Lignie et le pasteur de Strasbourg 
sont unis par quelque mystérieuse symbiose théologique. 

2P. 162. 

*'P.. 157. 
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Aux yeux du pasteur de Lignie, — alias M. Henri Hatzfeld — le ministére 
pastoral est avant tout interrogation et inquiétude. Dans |’avertissement 
que l’auteur donne au lecteur en téte de son roman, il prend soin de nous 
Yindiquer. Affirmant que le conducteur spirituel de la paroisse de Lignie 
n’est pas seul dans ses randonnées a travers la campagne, il se demande si 
c'est Dieu qui l’accompagne, et il répond : « Peut-étre — mais sous la forme 
paradoxale d’une question lancinante 1: ce que je fais conserve-t-il un sens ? 
Notre religion est-elle encore le vase ou l’Evangile est contenu ? Ou bien l’Eglise 
n’est-elle plus qu’une ruine qu’ont désertée tout a la fois Esprit et les hommes 
vivants ? Et chaque épisode de la vie paroissiale renouvelle la méme inquié- 
tude...» Interrogation et inquiétude. Une interrogation qui demeure sans 
réponse et une inquiétude qui ne trouve pas d’apaisement dans La flamme 
el le vent. 

Une telle conception du ministére ne peut engendrer chez celui qui la 
partage qu’un sentiment de profonde inanité, 4 ne pas confondre avec la foi 
du serviteur qui se sait inutile et se souvient néanmoins qu’il doit collaborer 
avec Dieu. « Le pasteur, fait dire M. Hatzfeld a son héros, est une sorte d’étre 
stérile, voila tout : un neutre » ?, Ou encore : « Le pasteur est vraiment l’homme 
du dimanche, une espéce de parasite, en somme » *, Affligé de la condition qui 
est la sienne — car qui ne serait pas honteux de passer pour « une sorte d’étre 
stérile » ou « une espéce de parasite »! — le pasteur de Lignie va tout natu- 
rellement se repaitre de honte et d’amertume. Mais dans cette déchéance ov 
il parait se complaire, il y a beaucoup plus d’orgueil qu’il ne pense. Le peu 
d’empressement qu’il manifeste 4 vaquer aux humbles taches du ministére 
nous montre bien qu’il se croit et se veut en marge de l’humanité. Cette atti- 
tude d’orgueilleuse humilité, il la révéle dans les premiéres pages de son 
journal, quand il écrit : « Voila donc ce que je suis: le préposé a la religion... 
L’homme des cérémonies. L’homme des discours. L’>homme du temple. Toutes 
choses qui sont en dehors de la vie : domaine vague et neutre a la limite de l’ existence 
réelle... Un domaine d’ombre et de convention, voila celui qu’on me concéde. 
Que je m’y débrouille : sans doute faut-il étre émasculé pour s’en contenter — et 
c’est le soupcon qui pése sur nous. Au fond, le pasteur n’est pas un homme 
comme les autres. Ce n’est jamais qu’un curé déguisé en pére de famille » *. 
Et plus loin, le pasteur de Lignie reprend dans un passage ou !’orgueil voisine 
curieusement avec une humiliation qui a été recherchée par plaisir, semble-t-il : 
« Il y a des jours ov |’on n’en peut plus, ov |’on est comme sofilé d’humiliation. 
Car jamais, dans aucune circonstance de la vie humaine, je ne serais capable 
de supporter tant de camouflets®. Jl faudrait n’avoir aucun sentiment de 
Vhonneur pour avaler tant de couleuvres sans bondir »*. 

Une condition dérisoire héritée d’un passé révolu, une activité vaine 
sans contact avec la vie réelle, une triste comédie 4 base de bonnes intentions, 
voila somme toute le jour sous lequel le héros de M. Hatzfeld nous présente 
le ministére pastoral. Si nous en doutons, et nous pouvons nous demander 
en effet si nous ne nous méprenons pas aux idées du pasteur de Lignie, nous 


1 Ici, comme dans toutes les citations suivantes, c’est nous qui soulignons. 

2P, 99. 

*P. 108. 

4P, 10-11. 

5 Ces « camouflets » ne sont rien de plus que les appels a ses services que lui adressent 
des protestants refroidis ! 

~P. is 
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n’avons qu’a voir ce que sa femme pense. Le doute ne nous sera plus possible. 
Car Fernande souscrit aux conceptions de son mari. Bien plus, elle les déve- 
loppe dans des déclarations ov la clarté ne le céde en rien a la révolte. « On 
vous fait mener une vie imbécile, on vous condamne a devenir sfupides » ', 
répond-elle 4 son époux qui l’interroge sur la condition pastorale. « Nous n’au- 
rons pas une vraie vie, voila tout, dit-elle plus loin. Nous serons condamnés 
a un réle » 2. Et elle demande a son tour a son mari: « Tu ne t’es jamais inter- 
rogé pour savoir s’il ne vaudrait pas mieux pour eux (les paroissiens de Lignie) 
que nous disparaissions ? Il me semble quelquefois que nous sommes la clé 
de votite d’un monde d@’illusion. Si nous n’étions pas 1a, il tomberait en miettes. 
Je ne sais pas si cela ne serait pas préférable. Nous les empéchons de voir la 
vie telle qu’elle est » °. 


Les citations que nous avons faites nous donnent la tonalité générale 
de La flamme et le vent. Sauf quelques trés rares exceptions que nous aurons 
loccasion de signaler, le pasteur de Lignie ne nous y apparait jamais comme 
représentant de Dieu, mais, selon ses propres termes, comme « un intellectuel 
mal enraciné dans un sol auquel il ne se fait pas » *. Ne tenant son ministére 
d’aucune autorité supérieure a lui, réduit par conséquent a le fonder sur ses 
propres dons, il peut se demander 4a juste titre s’il est en droit d’aller vers ses 
paroissiens avec son maigre savoir *. Il a complétement oublié, semble-t-il, 
que Dieu lui-méme I’a investi d’une tache qui le dépasse et qui ne dépend pas 
de ses qualités personnelles. Quoi qu’il puisse étre, il est appelé a précher 
fidélement la Parole de Dieu et 4 administrer correctement les sacrements. 
Mais cette tache, il la met elle-méme en question avec son ministére. Il se 
demande: « Sommes-nous des dupes avec nos paroles qui ne sont plus guére 
que des divertissements religieux ? Sommes-nous des dupes avec ces céré- 
monies qui ne font que confirmer nos gens dans leur abominable religion 
naturelle » ®. Et plus loin, il soupire: « Etre 14 pour précher une Parole qui 
n’est plus entendue, et n’étre toléré que pour des cérémonies finalement 
si équivoques ! »’. 

Ainsi, miné par le doute méthodique auquel il soumet toutes choses, notre 
«jeune théologien progressiste » ne semble pas trés persuadé de la nécessité de la 
prédication. « Je ne crois pas que notre peuple ait besoin d’étre évangélisé 
par la parole » *, pense-t-il, car celle-ci est « usée, mitée comme les tentures 
du curé » *, ajoute-t-il en un autre endroit. S’il lui arrive cependant de croire 
que la Parole de Dieu peut s’exprimer dans ses sermons !°, jamais il ne peut 
s’assurer de l’authenticité chrétienne de son message. « Ces prédications qu’on 
me reproche, écrit-il, je voudrais étre sir qu’elles furent fidéles. Mais je n’en 
saurai jamais rien», Il n’en saura rien parce que sa prédication, au lieu 


'P. 30. 
2P,. 81. 
$P, 82. 
“P. 161. 

* Cf. p. 104. 
*?P.- 22. 
P44, 

8 Pp, 116. 
P12. 
a0'Cf. p. 73. 
11 P, 168-169. 
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d’expliquer humblement l’Ecriture et de pouvoir toujours étre mesurée a 
cette derniére, se raméne a un lyrisme prophétique qui n’est justiciable d’au- 
cune norme objective. 

S’il en est ainsi de la prédication, qu’en est-il des sacrements ? Comme elle, 
ils sont objet d’une impitoyable mise en question. Le baptéme sort bien 
diminué de cette épreuve : « rite ambigu » ’, il n’inspire que méfiance au pasteur 
de Lignie qui voit en lui le moyen de favoriser une grossiére superstition. 
La sainte céne, par contre, trouve grace aux yeux du héros de M. Hatzfeld. 
Il la célébre une fois par mois ? — au lieu de trois fois l’an, comme c’était la 
coutume du temps de ses prédécesseurs — car, pense-t-il, « il n’y a guére que 
dans le cas de la Sainte Céne que nous puissions étre d peu prés sfirs de ce que 
nous faisons » *. Le léger doute dont témoigne 1’« 4 peu prés » semble heureu- 
sement céder le pas a une certitude véritable vers la fin du journal. Aussi, 
aprés avoir cité tant de passages négatifs, sommes-nous heureux de relever 
quelques belles lignes qui expriment enfin la vraie nature du ministére : « Mes 
bien-aimés ! Quand vous étes rassemblés autour de la Table sainte, il ne reste 
plus aucun doute dans mon cceur. Ce ne sont pas vos visages que je vois... 
— ce sont vos mains qui s’ouvrent pour recevoir le pain et prendre la coupe... 
Elles s’avancent, comme celles des mendiants, pour recevoir les espéces que 
de mes mains indignes je vous donne de la part de Notre Sauveur et Notre Dieu » *. 

Nous voudrions poursuivre sur cette note enfin positive. Mais nous ne le 
pouvons pas, car elle n’est que passagére dans La flamme ei le vent. La maniére 
dont le pasteur de Lignie concoit la confirmation et l’instruction religieuse 
qui la précéde nous raméne tout droit au domaine de la recherche négative 
dont nous venons a peine de sortir. Notre « jeune théologien progressiste » 
cherche a faire deviner 4 ses catéchuménes que « trés, trés loin, infiniment loin 
derriére ses paroles, son personnage, leur temple, leurs parents, la religion, il y 
a...» >, nous achevons sa pensée suspendue, une Divinité qui, dans sa transcen- 
dance, ne peut étre appréhendée par les hommes. Non pas le Dieu qui intervient 
dans histoire, qui s’est révélé en Jésus-Christ et qui a institué l’Eglise, mais 
un Dieu qui «ne sera jamais sur la terre qu’un inconnu, un méconnu, un 
passant incertain et vite disparu, une minute étrange, une rencontre ambigué »®. 
Pour étre fidéle 4 ce Dieu caché, le pasteur de Lignie devrait, croit-il, aider 
ses catéchuménes 4a s’affranchir’ de toutes les institutions qui, a tort ou a 
raison, se réclament de Lui: la famille, la société, l’Eglise, etc. Mais cette 
libération n’est pas possible, il le constate avec ironie. I] doit donc se résoudre 
a célébrer une cérémonie de confirmation, « puisque, dit-il, les familles poussent 
a la roue; puisque le beau, le bien, le vrai, la société, |’Eglise, la grand-mére 
qui est trés « foncée », le cousin qui est gendarme — tout le monde est d’accord 
sur le réle que nous devons jouer... »*. A son corps défendant, le héros de 
M. Hatzfeld conduit ainsi les enfants qui lui sont confiés vers «la place qu’ils 
n’ont pas choisie »°, l’Eglise sans doute. Il constate avec tristesse qu’ils 


‘Poe 

2 Cf. p. 10. 
=P. St. 

‘Pp. 141. 

5 Cf. p. 69-70. 
© P.. 63. 

“Ch pe Tk 
‘Pp. 70. 

* Cf. p. 69. 
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acceptent « sans étonnement ni rébellion » 1 d’étre liés 4 ce qui ne représente 
pour lui que des conventions dépassées. 

Que dire enfin de l’enterrement auquel nous avons déja fait allusion, sinon 
qu’il illustre bien l’attitude destructive du pasteur de Lignie. Au lieu de susciter 
par son refus un scandale inutile, il aurait mieux fait de saisir simplement 
Voccasion qui lui était offerte de précher l’évangile. Il a beau se moquer de 
ses collégues qui laissent 4 Dieu « le soin de rendre efficaces » pour les cceurs 
mécréants les paroles de leur allocution *, il ne parvient pas a nous convaincre 
de son bon droit. Et d’ailleurs, quelle importance sa fidélité concréte pourrait- 
elle revétir ? Quand on va, comme lui, jusqu’é douter de la légitimité de son 
ministére, on peut prendre toutes les libertés. L’on peut aussi se désintéresser 
du budget paroissial auquel on est inscrit le premier * dans la colonne des 
dépenses. L’Eglise n’étant dans la main de Dieu qu’un instrument usé, quel 
soin devraient en prendre les « véritables » serviteurs de Dieu ? 


Aprés avoir établi le bilan du ministére dépeint dans La flamme et le vent, 
nous pouvons nous demander dans quel but M. Henri Hatzfeld a écrit ce 
roman. « Ce livre est une question posée aux chrétiens d’aujourd’hui », nous 
répond-il dans le texte liminaire ou il révéle le dessein de son ouvrage. Mais 
de quelle question s’agit-il ? De celle qu’un monde en fermentation adresse a 
V’Eglise au sujet de sa structure et de ses ministéres! Cette question, nous 
l’entendons aussi bien que le pasteur de Lignie, mais nous n’estimons pas comme 
lui que pour y répondre il faille détruire l’Eglise et le ministére pastoral. 
Nous croyons au contraire que c’est en fortifiant l’une et en développant 
l’autre que nous apporterons au monde la réponse dont il a besoin. Ainsi, 
nous n’attaquons pas dans le héros de M. Hatzfeld «le jeune pasteur commu- 
niste »* ou I’« intellectuel de gauche »* qui, quoi qu’en pense |’auteur, peut 
encore trouver place aujourd’hui dans |’Eglise contre laquelle il clabaude. C’est 
au théologien pernicieux qu’est le pasteur de Lignie que nous nous en prenons 
dans cet article. En d’autres termes, ce n’est pas les aspirations sociales du 
personnage de M. Hatzfeld que nous critiquons, mais bien sa théorie du minis- 
tére, son ecclésiologie et, derriére elles, l’idée méme qu’il se fait de Dieu. 

Nous l’avons montré par d’abondantes citations, le ministére pastoral est, 
aux yeux de notre « jeune théologien progressiste », une fonction pour le moins 
vieillie et inutile. Et, pourtant, le ministére est autre chose que cela: il n’est 
pas une création humaine qu’on peut abolir 4 sa guise, mais un don de Dieu, 
tout limités et tout imparfaits qu’en sont les impétrants. Le pasteur de Lignie 
semble le pressentir dans quelques rares passages de son journal, submergés 
hélas par tous les autres qui affirment le contraire. C’est ainsi que dans un 


+P. 69. 
*Ctp: 26. 


3 Cf. p. 71 et 76. Sur la question du traitement pastoral, il peut étre intéressant, 
apres avoir lu Luc 10. 7; 1 Cor. 9. 14; Gal. 6. 6 et Ti. 5. 17 ss, de relever quelques lignes 
de l’article de M. ANDRE Dumas paru dans Foi et vie: « Jésus-Christ est notre nouveau 
Melchisédek : nous lui devons la dime de nos vies, non pas en vérité pour nourrir des spé- 
cialistes, des prétres ou des pasteurs, qui intercéderaient et travailleraient pour nous...» (p. 206). 
Cette citation précise bien pourquoi les « jeunes pasteurs », auxquels appartient celui de 
Lignie, répugnent a toucher un juste salaire : leur ministére leur parait tout simplement 
illégitime. Mais nous pouvons nous demander a quoi pourrait bien servir la dime dont 


pute M. André Dumas dans l’Eglise dépourvue de ministéres a laquelle il aspire. 
P. 45. 
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mouvement vite réprimé, il admet que « Dieu peut agir en nous et par nous » 1. 
Et plus loin, il écrit : « Je sentais que mon ministére ne dépendait pas de moi, 
de mes qualités, de ma bonne volonté, mais de la Parole de Dieu... »*. « Et je 
pensais avec reconnaissance que, pour moi, vivre c’était surtout cet instant 
ou je priais au milieu des miens et que j’avais recu cette incomparable grace 
de prier tout a la fois au nom de Jésus-Christ et au nom de ces hommes et 
de ces femmes. Ministre de Dieu devant les hommes, délégué des hommes devant 
Dieu » *. 

Dans la mesure ou il comprend ainsi que Dieu veut se servir de lui malgré 
sa faiblesse et son indignité, il se rend compte de l’erreur de sa conduite. « J’ai 
vu toute la vanité de mon ministére..., confesse-t-il dans un éclair de lucidité. 
J’ai vu mon ministére avec son désordre, son absence de continuité, son manque 
d’organisation... Je me suis vu tel que je suis, petit personnage crispé, rempli 
de suffisance et qui se rend odieux a tous a force de tout vouloir réformer... 
Cette paroisse a besoin d’un homme et non d’une mauviette réveuse ou élo- 
quente. Elle a besoin d’un homme qui n’ait pas peur d’enfoncer ses bras jus- 
qu’aux coudes dans la pate. Si j’avais cru étre cet homme, je m’étais menti ¢. 
J’ai passé mon temps a courir dans tous les sens. J’ai ahuri tout le monde. 
J’ai déconcerté, j’ai décu... Prophéte de désordre, j’avais tout compromis... °. 

Ces derniers mots nous donnent le pourquoi de la faillite par laquelle 
se solde le ministére du pasteur de Lignie. [1 a voulu jouer au prophéte, sans 
’étre vraiment (un prophéte doute-t-il de sa mission ?), et il a été en effet un 
« prophéte de désordre » qui, sous prétexte de l’assainir, n’a réussi qu’a vilipender 
l’Eglise. Les chrétiens de Lignie, et il y en avait malgré tout d’authentiques 
dans ce village, n’attendaient pas tant de leur pasteur: il leur importait peu 
qu'il connftt Marx, Nietzsche, Lawrence et Diderot °, il leur suffisait qu’il fat 
«ministre de Dieu devant les hommes, délégué des hommes devant Dieu »’. 
Ils n’espéraient rien d’autre de lui qu’il préchat fidélement 1l’évangile et, 
comme il l’avait entrevu lui-méme une seconde, qu’il accomplit « avec sim- 
plicité les gestes sacramentels » °. 

Quand donc le héros de M. Hatzfeld se demande et nous demande: « Me 
suis-je complétement trompé sur le sens du ministére ? »®, nous devons lui 
répondre oui. Décu de l’Eglise « temporelle », oubliant que méme imparfaite 


Pe koe 

*P. Fa. 

*P. 187. 

4 P. 160. 

*P. 10%. 

° Cf. p. 161. 

*P. 387. 

’ P. 171. M. Hatzfeld, remarquons-le en passant, ne tire pas dans son roman toutes 
les conséquences de sa théorie du ministére. C’est encore une fois a l’article de M. André 
Dumas paru dans Foi et vie que nous devons faire appel pour les connaitre. Les voici 
prudemment formulées : « Aurions-nous vraiment un ministére tronqué, le jour ot, avec 
moins de temps, grace a plus d’hommes, nous connaitrions les uns et les autres un meilleur 
équilibre de vie partagée entre un métier profane 4 mi-temps, choisi selon nos capacités, 
et un ministére plus spécialisé exercé selon nos charismes ? » (p. 212). Sous une forme 
encore interrogative, M. Dumas ne nous propose rien d’autre, au nom de tous les « jeunes 
théologiens progressistes », que d’abolir le ministére biblique clairement restauré par 
Calvin pour tomber dans le confusionnisme anabaptiste. 

"Pp. 1% 
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acceptent « sans étonnement ni rébellion » 1 d’étre liés 4 ce qui ne représente 
pour lui que des conventions dépassées. 

Que dire enfin de l’enterrement auquel nous avons déja fait allusion, sinon 
qu’il illustre bien l’attitude destructive du pasteur de Lignie. Au lieu de susciter 
par son refus un scandale inutile, il aurait mieux fait de saisir simplement 
Voccasion qui lui était offerte de précher l’évangile. Il a beau se moquer de 
ses collégues qui laissent 4 Dieu « le soin de rendre efficaces » pour les cceurs 
mécréants les paroles de leur allocution *, il ne parvient pas 4 nous convaincre 
de son bon droit. Et d’ailleurs, quelle importance sa fidélité concréte pourrait- 
elle revétir ? Quand on va, comme lui, jusqu’a douter de la légitimité de son 
ministére, on peut prendre toutes les libertés. L’on peut aussi se désintéresser 
du budget paroissial auquel on est inscrit le premier * dans la colonne des 
dépenses. L’Eglise n’étant dans la main de Dieu qu’un instrument usé, quel 
soin devraient en prendre les « véritables » serviteurs de Dieu ? 


Aprés avoir établi le bilan du ministére dépeint dans La flamme et le veni, 
nous pouvons nous demander dans quel but M. Henri Hatzfeld a écrit ce 
roman. « Ce livre est une question posée aux chrétiens d’aujourd’hui », nous 
répond-il dans le texte liminaire ou il révéle le dessein de son ouvrage. Mais 
de quelle question s’agit-il ? De celle qu’un monde en fermentation adresse a 
VEglise au sujet de sa structure et de ses ministéres! Cette question, nous 
l’entendons aussi bien que le pasteur de Lignie, mais nous n’estimons pas comme 
lui que pour y répondre il faille détruire l’Eglise et le ministére pastoral. 
Nous croyons au contraire que c’est en fortifiant l’une et en développant 
autre que nous apporterons au monde la réponse dont il a besoin. Ainsi, 
nous n’attaquons pas dans le héros de M. Hatzfeld «le jeune pasteur commu- 
niste »* ou I’« intellectuel de gauche »*® qui, quoi qu’en pense l’auteur, peut 
encore trouver place aujourd’hui dans |’Eglise contre laquelle il clabaude. C’est 
au théologien pernicieux qu’est le pasteur de Lignie que nous nous en prenons 
dans cet article. En d’autres termes, ce n’est pas les aspirations sociales du 
personnage de M. Hatzfeld que nous critiquons, mais bien sa théorie du minis- 
tére, son ecclésiologie et, derriére elles, l’idée méme qu’il se fait de Dieu. 

Nous l’avons montré par d’abondantes citations, le ministére pastoral est, 
aux yeux de notre « jeune théologien progressiste », une fonction pour le moins 
vieillie et inutile. Et, pourtant, le ministére est autre chose que cela: il n’est 
pas une création humaine qu’on peut abolir a sa guise, mais un don de Dieu, 
tout limités et tout imparfaits qu’en sont les impétrants. Le pasteur de Lignie 
semble le pressentir dans quelques rares passages de son journal, submergés 
hélas par tous les autres qui affirment le contraire. C’est ainsi que dans un 


1 P, 69. 
2 Cf. p. 26. 


3 Cf. p. 71 et 76. Sur la question du traitement pastoral, il peut étre intéressant, 
aprés avoir lu Luc 10. 7; 1 Cor. 9. 14; Gal. 6. 6 et Ti. 5. 17 ss, de relever quelques lignes 
de l’article de M. ANDRE Dumas paru dans Foi et vie: « Jésus-Christ est notre nouveau 
Melchisédek : nous lui devons la dime de nos vies, non pas en vérité pour nourrir des spé- 
cialistes, des prétres ou des pasteurs, qui intercéderaient et travailleraient pour nous...» (p. 206). 
Cette citation précise bien pourquoi les « jeunes pasteurs », auxquels appartient celui de 
Lignie, répugnent a toucher un juste salaire : leur ministére leur paraft tout simplement 
illégitime. Mais nous pouvons nous demander A quoi pourrait bien servir la dime dont 
parle “ey — Dumas dans |’Eglise dépourvue de ministéres 4 laquelle il aspire. 

- 40. 
*P. 162. 








JOURNAL D’UN « THEOLOGIEN PROGRESSISTE » 87 


mouvement vite réprimé, il admet que « Dieu peut agir en nous et par nous » 1. 
Et plus loin, il écrit: « Je sentais que mon ministére ne dépendait pas de moi, 
de mes qualités, de ma bonne volonté, mais de la Parole de Dieu... »*. « Et je 
pensais avec reconnaissance que, pour moi, vivre c’était surtout cet instant 
ou je priais au milieu des miens et que j’avais recu cette incomparable grace 
de prier tout a la fois au nom de Jésus-Christ et au nom de ces hommes et 
de ces femmes. Ministre de Dieu devant les hommes, délégué des hommes devant 
Dieu » %, 

Dans la mesure ou il comprend ainsi que Dieu veut se servir de lui malgré 
sa faiblesse et son indignité, il se rend compte de l’erreur de sa conduite. « J’ai 
vu toute la vanité de mon ministére..., confesse-t-il dans un éclair de lucidité. 
J’ai vu mon ministére avec son désordre, son absence de continuité, son manque 
d’organisation... Je me suis vu tel que je suis, petit personnage crispé, rempli 
de suffisance et qui se rend odieux a tous a force de tout vouloir réformer... 
Cette paroisse a besoin d’un homme et non d’une mauviette réveuse ou élo- 
quente. Elle a besoin d’un homme qui n’ait pas peur d’enfoncer ses bras jus- 
qu’aux coudes dans la pate. Si j’avais cru étre cet homme, je m’étais menti *. 
J’ai passé mon temps a courir dans tous les sens. J’ai ahuri tout le monde. 
J’ai déconcerté, j’ai décu... Prophéte de désordre, j’avais tout compromis... °. 

Ces derniers mots nous donnent le pourquoi de la faillite par laquelle 
se solde le ministére du pasteur de Lignie. Il] a voulu jouer au prophéte, sans 
’étre vraiment (un prophéte doute-t-il de sa mission ?), et il a été en effet un 
« prophéte de désordre » qui, sous prétexte de l’assainir, n’a réussi qu’a vilipender 
’Eglise. Les chrétiens de Lignie, et il y en avait malgré tout d’authentiques 
dans ce village, n’attendaient pas tant de leur pasteur: il leur importait peu 
qu’il connfit Marx, Nietzsche, Lawrence et Diderot °, il leur suffisait qu’il fat 
«ministre de Dieu devant les hommes, délégué des hommes devant Dieu »’. 
Ils n’espéraient rien d’autre de lui qu’il préchat fidélement l’évangile et, 
comme il l’avait entrevu lui-méme une seconde, qu’il accomplit « avec sim- 
plicité les gestes sacramentels » °. 

Quand donc le héros de M. Hatzfeld se demande et nous demande: « Me 
suis-je complétement trompé sur le sens du ministére ? »°, nous devons lui 
répondre oui. Décu de l’Eglise « temporelle », oubliant que méme imparfaite 


2 P.29. 

*P. 7. 

3P, 187. 

*P. 160. 

5 P. 162. 

° Cf. p. 161. 

RP. O87. 

8 P. 171. M. Hatzfeld, remarquons-le en passant, ne tire pas dans son roman toutes 
les conséquences de sa théorie du ministére. C’est encore une fois a |’article de M. André 
Dumas paru dans Foi et vie que nous devons faire appel pour les connaitre. Les voici 
prudemment formulées : « Aurions-nous vraiment un ministére tronqué, le jour ou, avec 
moins de temps, grace a plus d’hommes, nous connaitrions les uns et les autres un meilleur 
équilibre de vie partagée entre un métier profane 4 mi-temps, choisi selon nos capacités, 
et un ministére plus spécialisé exercé selon nos charismes ? » (p. 212). Sous une forme 
encore interrogative, M. Dumas ne nous propose rien d’autre, au nom de tous les « jeunes 
théologiens progressistes », que d’abolir le ministére biblique clairement restauré par 
Calvin pour tomber dans le confusionnisme anabaptiste. 

"Pr. om 
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elle ne cesse pas d’étre l’Eglise !, le Corps du Christ, il a cru travailler a l’avé- 
nement de « la véritable Eglise » qui sera « une mére pour l’humaniteé » et non 
pas « une marAtre cruelle et menteuse » 2. Ils’est perdu ainsi dans un idéalisme 
stérile, il a méconnu les humbles taches du ministére. Pour justifier sa posi- 
tion, il ne lui est plus resté qu’a faire appel a la distinction malheureuse entre 
Eglise visible et Eglise invisible *. Quand on échoue dans la réalité, il faut 
bien se créer un domaine ou se réfugier et réussir ! 

Derriére cette ecclésiologie insuffisante se cache enfin une conception fausse 
de Dieu. I] est question de l’incarnation dans La flamme et le vent, mais, comme 
V’a remarqué déja M. Roland de Pury‘, elle n’est pas saisie dans toute sa 
profondeur. Envisagée dans ses conséquences les plus lointaines, elle nous 
montre que le Dieu révélé en Jésus-Christ agit dans Vhistoire, sans dédaigner 
de recourir 4 des intermédiaires humains pour accomplir son ceuvre. Notre 
« jeune théologien progressiste » a méconnu cela. Aussi n’a-t-il pas vu que les 
pasteurs, ces « personnages dérisoires »*, sont appelés comme d’autres a 
contribuer au salut de l’humanité : Dieu veut parler par leur bouche au moment 
de la prédication, agir par leurs mains 4 l’occasion du baptéme et de la céne. 
Dans son aveuglement, le pasteur de Lignie s’est autorisé parfois de Jean 3. 8: 
il pensait y trouver ° la notion d’un Dieu qui opére dans le monde de maniére 
toujours immédiate et fugitive. Il avait tort. Certes, «l’esprit souffle ov il 
veut ». Mais au jour fixé, il a voulu souffler sur les apétres et l’Eglise aposto- 
lique. (Jn. 20, 22.) 

Ces remarques nous vaudront sans doute d’étre rangé par M. Hatzfeld 
parmi ces gens trés pieux, trés orthodoxes, trés fidéles qui, au dire de son 
héros, semblent aujourd’hui «les plus sourds au bruit d’un monde qui fer- 
mente » ’, 

A lencontre de tous les « jeunes théologiens progressistes », nous croyons 
que, par la grace de Dieu, l’Eglise est encore assez vaste pour recueillir en 


elle le monde nouveau dont parle le pasteur de Lignie *. Nous sommes pour 
la mission de l’Eglise, non pour sa démission. 


RICHARD STAUFFER 
1 Cf. p. 171. 
2P. 172. 
3 Cf. p. 76. 
4 Cf. Esprit, mai 1952, p. 899. 
5 Pp, 10. 
“Ch p: 28. 
7 Pp. 28. 
® Cf. p. 189. 





LA SIGNIFICATION BIBLIQUE DE L’ESPERANCE 


La prochaine Assemblée cecuménique aura lieu a Evanston (Illinois) en 
1954. Son théme sera « Le Seigneur crucifié, unique espérance du monde » }. 
La Commission d’études du Conseil cecuménique a désiré posséder, pour 
poursuivre ses travaux, deux rapports théologiques exposant les bases bibliques 
du sujet. Nous publions ci-aprés le texte élaboré par la conférence européenne 
qui s'est réunie a Zelten (Pays-Bas) du 15 au 19 avril dernier ?. 


I. L’espérance selon le Nouveau Testament 


1. Au sein du Nouveau Testament, l’espérance s’exprime de diverses 
maniéres et sous des aspects différents. Dans cette variété réside une unité 
qui provient du fait que tout converge en Christ. De méme que la foi, l’es- 
pérance a pour objet le Christ crucifié et ressuscité. La ou Christ est, il y a 
Pespérance (I Ti. 1. 1). Etre sans Christ, c’est étre dépourvu d’espérance 
(Eph. 2. 12; 1 Th. 4. 13). 


2. Par sa venue, Christ a apporté la justice et la vie (Jn. 10. 10) dans le 
monde; sa victoire sur l’injustice et sur la mort sera manifestée lors de son 
avénement final dans la gloire (Rom. 5. 2, 18; 8. 10). Christ est ainsi l’espé- 
rance du monde en deux sens. Tout en les transformant, il a réalisé et il 
réalise les espérances terrestres; tout en la jugeant, il rachétera la création 
(Rom. 8. 19 ss et Jn. 5. 27; 12. 48). 


1 Tl est possible que le théme définitif soit : « Le Seigneur crucifié ef ressuscilé, unique 
espérance du monde. » La Commission d’études ne s’est pas encore prononcée définiti- 
vement. 

2 La conférence américaine s’est réunie les 6 et 7 juin 4 Drew (New- York). On trouvera 
le résumé de ses travaux dans la brochure consacrée aux deux conférences par le Dépar- 
tement d’études. 

Participaient 4 la conférence européenne : 

Réformés: §.F.H.J. Berkelbach van der Sprenkel (Utrecht), J. L. Leuba (Bale), 
J.A. Lombard (Florida, Afrique du Sud), H. N. Ridderbos (Kampen, Pays-Bas), 
G. Sevenster (Leyde), Th. C. Vriezen (Groningue). 

Réformé évangélique: Wolfgang Schweitzer (Département d’études, Genéve). 

Luthériens : Gerhard Gloege (Iéna), Ernest Kaesemann (Geettingue), A. T. Nikolainen 
(Helsinki), A. Nygren (Lund), G. Stahlin (Erlangen). 

Anglicans: Alan Richardson (Durham), J. A. T. Robinson (Cambridge). 

Congrégationalistes: W. M. Horton (Ohio), J. Marsh (Nottingham), H. V. White 
(Berkeley, Californie). 

Vieux catholique: P. J. Jans (Amersfoort, Pays-Bas). 

Délégués de jeunesse : R. Heins, réformé (Indonésie) et J. Schroer, réformé évangélique 
(Wupperthal). 

Deux travaux ont servi de base de discussion. Une conférence du professeur Vriezen 
sur « Les présuppositions internes et les formes extérieures de l’espérance dans |’Ancien 
Testament » et un exposé du professeur Stahlin sur « La situation de l’espérance par 
rapport a la totalité de l’espérance néotestamentaire ». On trouvera le résumé de ces travaux 
et celui des discussions dans la publication du Département d’études. 
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3. Unanimement, nous pensons que le double aspect de cette réalisation 
actuelle et de cette espérance future fait partie intégrante du kerygma néo- 
testamentaire. Ces deux aspects sont étroitement liés : il faut que nous soyons 
convaincus de la réalisation actuelle pour attendre avec confiance l’accom- 
plissement futur; c’est dans la mesure seulement oi nous espérons un 
accomplissement futur que nous pouvons comprendre comme il se doit la 
signification de la victoire remportée par Christ ici et maintenant. 


II. L’espérance selon PAncien Testament 


1. L’espérance qui fait partie intégrante de l’Ancien Testament s’y 
exprime aussi de diverses maniéres et sous des aspects différents, mais elle 
se raméne a l’espérance du Royaume de Dieu. Cette espérance est fondée 
sur la foi au Dieu vivant qui s’est révélé comme celui qui est et qui, par ses 
actes rédempteurs accomplis dans l’histoire, a traité alliance avec Israél. 
Dieu de l’histoire, le Dieu vivant domine l’avenir aussi bien que le présent. 


2. L’Ancien Testament montre comment, tout au long de son histoire, 
le peuple de Dieu est conduit d’espérance en espérance. Certaines d’entre 
elles, celles qui contenaient des aspirations politiques par exemple, furent 
déja transformées dans l’Ancien Testament; les autres ne trouvent pas leur 
accomplissement dans I’Ancien, mais revétent une importance toute spéciale 
pour le Nouveau Testament. Telles sont l’espérance d’un monde nouveau 
(Es. 2), ’espérance de l’avénement de la justice et de la connaissance divines 
(Es. 11; Jér. 31), l’espérance de la victoire de Dieu par l’entremise de son 
Serviteur souffrant qui porte l’iniquité de nous tous (Es. 52. 13 et 53), et, 
en fin de compte, l’espérance d’une rédemption universelle par la remise 
au Fils de Homme de la puissance et de la majesté (Dan. 7. 13). 


III. L’espérance biblique et son accomplissement 


1. Jésus-Christ réalise d’une maniére nouvelle et imprévue les espérances 
dont nous venons de parler. Dieu révéle le Fils de Homme de Dan. 7, 
qui est revétu de majesté, dans l’humble figure du Serviteur souffrant 
d’Es. 53. Il présente le Roi victorieux d’Israél dans l’étre doux et humble 
qui mourut sur la croix, et le libérateur d’Israél comme le Sauveur du monde. 


Le salut attendu de Dieu se trouve en l'homme Jésus de Nazareth, qui est 
Emmanuel. 


2. Les réalisations dont il vient d’étre question renvoient elles-mémes 
a un accomplissement dernier qui aura lieu 4 la fin des temps. Comme Christ 
a réalisé les espérances d’Israél de fagon imprévue, il accomplira ce qu’il a 
promis dans sa parole, mais d’une maniére qui dépasse notre pouvoir d’ap- 
préhension ou d’expression (1 Cor. 13. 12; 1 Jn. 3. 2). Avec le Nouveau 
Testament lui-méme, nous ne pouvons parler de ces questions qu’a l’aide 
d’images, de métaphores ou de symboles qui induisent en erreur lorsqu’on 
les interpréte dans un sens grossiérement littéral. 
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3. Tout en dirigeant les regards de la foi sur la maniére dont se sont 
réalisées en Christ les promesses divines et les espérances humaines relatives 
4 l’action de Dieu, tout en dirigeant aussi les regards de l’espérance sur 
laccomplissement définitif qu’elle aura dans l’avenir, le kerygma néotesta- 
mentaire anime les hommes d’une espérance en vue du présent situé entre 
la résurrection du Christ et sa venue finale dans la gloire. 


IV. La vie de l’Eglise au sein de lespérance 


1. L’espérance de |’Eglise se fonde sur la résurrection de Jésus-Christ 
d’entre les morts et sur le don de sa présence vivante par le moyen du 
Saint-Esprit. L’Eglise proclame que le Christ crucifié régne a titre de Sei- 
gneur du monde; son Royaume s’étend par la prédication de la croix, qui 
est son trone sur la terre. Christ opére des conquétes en envoyant ses témoins 
dans le monde entier, il fait des disciples parmi toutes les nations (Mat. 28. 
19s; Jn. 10. 16; 11. 52). Le message annoncé d’abord par les apdétres crée par 
la puissance du Saint-Esprit une nouvelle humanité qui s’incorpore dans 
lEglise, corps du Christ. Cette nouvelle humanité est déja les prémices 
de la nouvelle création (Jq. 1. 18) et, ainsi, la source de l’espérance pour 
toute la vieille création qui attend avec ardeur la révélation des fils de Dieu 
(Rom. 8. 23). 


2. La vie en Christ est la vie de la nouvelle humanité. Alors que la vieille 
humanité vit sans espérance sous l’empire du péché et de la mort, pleine 
d’espérance la nouvelle humanité vit en Christ sous sa loi de justice et de 
vie (1 Cor. 15. 22). Etre en Christ, cela signifie s’associer 4 lui et a ses souf- 
frances dans sa résurrection et dans sa gloire finale; cela veut dire, par 
conséquent, attendre avec ferveur la révélation compléte de sa puissance 
et de sa gloire. 


3. L’espérance de l’Eglise relative aux fins derniéres se nourrit dans 
le présent de l’eucharistie que le Christ lui a donnée. En effet, l’eucharistie 
montre et met en évidence ici et maintenant a la fois ce que le Christ a fait 
et ce qu’il fera pour le monde. La présence du Christ dans la parole et dans 
les sacrements, et la communauté de l’Eglise nous donnent l’assurance que 
nous triompherons en lui. 


V. L’espérance de l’Eglise 4 légard du monde 


1. Le Seigneur crucifié et ressuscité a inauguré une nouvelle situation 
qui offre au monde une raison véritable d’espérer et une promesse de rédemp- 
tion a la création tout entiére. L’Eglise est chargée par son Seigneur de pro- 
clamer cette espérance en étant la conscience du monde, en invitant ce monde 
4 la repentance et en rappelant sans cesse les individus et les autorités au 
souvenir de leurs responsabilités a l’égard de la volonté de Dieu, au souvenir 
aussi de la rétribution qui attend ceux qui désobéissent a cette volonte. 
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2. Dans l’obéissance 4 son Seigneur, l’Eglise est appelée 4 manifester 
la puissance de la nouvelle création en aidant les hommes a rechercher la 
justice, l’amour et la miséricorde dans tous les domaines de leur vie. En ce 
faisant, l’Eglise donne aux hommes I’assurance qu’ils ne travaillent pas en 
vain, quand méme leurs espérances ne peuvent se réaliser que partiellement 
dans Vhistoire. En qualité de serviteurs de leur Seigneur, les chrétiens 
sont appelés a prouver qu’ils espérent en Christ en souffrant a son service, 
sans oublier qu’ils doivent rendre compte de leur conduite. S’ils acceptent 
cet appel, ils posseédent et apportent au monde la seule vraie joie et la seule 
vraie liberté qui appartiennent aux enfants de Dieu. 


3. L’Eglise attend avec crainte et espérance le jugement final et la 
consommation derniére ow le mal sera détruit et ou seront réalisées toutes les 
espérances authentiques. 


(Traduction de RicHARD STAUFFER). 


Sans enirer dans l’examen deétaillé de ces théses, signalons que, dans l’éla- 
boration finale que l’on vient de lire, elles ont été acceptées par lunanimité des 
participants. On se réjouira de l'étendue du consensus. On remarquera en 
particulier que personne ne s’est fait l'avocat de la « foi au progrés », de cet 
optimisme fortement sécularisé qui caractérisait la pensée chrétienne il y a 
quelque cinquante ans, et n’avail pas encore disparu voici trente ans. On notera 
le christocentrisme rigoureux de toutes les théses. 

Mais on ne pourra manquer non plus de constater l'absence de certaines 
perspectives, capitales pourtant, mais sur lesquelles l’'unanimilé n’a pu se 
faire. Toute allusion a histoire du salut et a l’ecclésiologie a été soigneusement 
évitée. D’ou le caractére assez abstrait des théses, qui aura peut-éire déja frappé 
le lecteur. D’ott aussi V'absence de toute déclaration relative au peuple juif et 
a l’espérance que le Nouveau Testament nourrit en sa faveur. Christ et le Temps 
d’O. CULLMANN n'est pas le livre de chevet de tous les théologiens réunis a 
Zetten... Il a fallu s’en tenir a Veschatologie « verticale » sur laquelle tout le 
monde pouvail se trouver d’accord. 

C'est dire qu’au-dela de ses affirmations posilives, le consensus élaboré a 
Zelten appelle de nouveaux efforts pour donner a l’espérance, telle que la Bible 
l'atteste, une expression plus vaste de sa continuité concréte et de sa plénitude. 
Péguy l avait bien vu : « Le spirituel est toujours couché dans le lit de camp du 
femporel.» Il en est de méme de l’espérance eschatologique : elle est couchée dans 
(histoire du peuple élu de l Ancienne et de la Nouvelle alliance. C’est la seu- 
lement que les hommes temporels que nous sommes peuvent laiteindre, parce 
que cesl la qu’elle nous a atteints. J.-L. L. 
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RoGcerR AUBERT, Le pontificat de Pie IX (1846-1878), Bloud et Gay, 1952. 
(Histoire de l’Eglise depuis les origines jusqu’a nos jours, fondée par 
Augustin Fliche et Victor Martin, dirigée par Augustin Fliche et Eugéne 
Jarry, vol. X XI de la collection), 510 p. 


Je ne sais si Augustin Fliche, décédé en novembre dernier 4 Montpellier, 
a pu lire encore, en manuscrit, le volume qu’il avait demandé a l’abbé Aubert. 
Mais je sais que la grande majorité des lecteurs de ce bel ouvrage, tant pro- 
testants que catholiques, lui resteront reconnaissants d’avoir adjoint le jeune 
et déja distingué professeur de Malines a la brillante équipe de ses colla- 
borateurs. 

On nous offre ici un livre de bonne foi, dont le seul but est d’étudier d’aussi 
prés que possible le plus long pontificat de l’histoire et d’en donner une image 
fidéle. L’érudition, vaste pourtant, n’écrase jamais le lecteur. L’exposé, 
allégre, aéré, se poursuit en courts paragraphes, aux titres suggestifs '. 

Quant au contenu, voici, de préférence a une séche énumération de cha- 
pitres, quelques extraits des derniéres pages ol sont appréciés successivement 
«le passif de la succession » et « l’ceuvre positive de Pie IX »?. 


... Pie [X laisse en mourant |’Eglise plus forte intérieurement, mais isolée devant l’hos- 
tilité générale des gouvernements et de l’opinion publique. (...) Lorsqu’on constate que 
quelques années, quelques mois parfois, suffiront 4 l’habile Léon XIII pour amener une 
détente notable dans la plupart des cas, on ne peut s’empécher de penser que bien des 
crises auraient pu étre amorties ou méme évitées en freinant quelque peu les progrés 
irréversibles de la centralisation romaine, et en prenant a l’égard de la transformation 
des institutions sous l’influence du libéralisme une attitude plus conciliante et moins 
exclusivement doctrinaire. 

Pie IX, trés maladroitement conseillé par son entourage, n’a pas réussi 4 adapter 
lEglise 4 la profonde évolution politique qui transforme du tout au tout l’organisation 
de la société civile au cours du x1x¢® siécle. Il ne s’est pas assez rendu compte par ailleurs 
de l’urgente nécessité de s’adapter 4 une autre évolution, la transformation progressive 
de l’ancienne économie agricole en un monde industrialisé et la prise de conscience de sa 
misére mais aussi de sa force par un prolétariat urbain dont l’importance numérique croit 
d’année en année... 

Sur le plan intellectuel (...), non seulement Pie IX n’a pas réussi 4 donner les impulsions 
nécessaires, mais peu averti personnellement de cet aspect des choses, il a de plus en plus 
abandonné la direction et le contréle de la vie scientifique dans |’Eglise 4 trop d’esprits 
étroits, qui, effrayés des progrés du rationalisme et du positivisme, ont cru qu’il suffisait 
d’anathématiser les courants doctrinaux nouveaux incompatibles 4 premiére vue avec 
la foi chrétienne et de se raidir dans les positions considérées comme traditionnelles, 
sans méme se demander s’il ne convenait pas de reprendre a la base certaines questions (...) 
Les vraies racines de la crise moderniste se situent sous le pontificat de Pie IX. 


1 Un seul regret : que les abondantes références au bas des pages ne soient pas groupées, 
en fin de volume, dans une bibliographie systématique ou, 4 tout le moins, dans un index 
des auteurs cités. Il faut feuilleter des chapitres entiers pour retrouver une référence 
perdue. 

2 Op. cit., p. 499-503. 
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Ces lacunes sont graves, et pourtant, aux yeux de l’historien de ]’Eglise, le bilan du 
pontificat apparait nettement favorable. 

L’Eglise, d’abord, s’est développée et affermie extérieurement. (...) De 1846 a 1878, 
Pie IX a érigé 206 nouveaux diocéses et vicariats apostoliques. 

.. Le Concile du Vatican, tout en purifiant le mouvement ultramontain de ce qu’il avait 
parfois d’outré, a marqué la défaite définitive des tendances particularistes dans ]’Eglise... 

... (Derriére l’ceuvre doctrinale de condamnation), il y a une affirmation positive et 
toujours sous-jacente : le véritable rapport de la créature de Dieu et la réalité de l’ordre 
surnaturel, qui conditionnent la vision catholique de l’homme et de la société civile et 
religieuse. Le pontificat de Pie IX, caractérisé dans les institutions ecclésiastiques par la 
liquidation définitive du gallicanisme et du joséphisme de l’ancien régime, marque dans 
Yordre de la pensée un courageux effort pour éliminer les derniéres traces du déisme 
naturaliste qui avait caractérisé la pensée chrétienne pendant la période de |’ Aufkldrung 
et pour centrer 4 nouveau celle-ci sur les données fondamentales de la Révélation : les 
mystéres du Verbe incarné, de l’Eglise, de la grace et des sacrements. 

Ce vaste effort de restauration doctrinale a son pendant dans un effort d’approfon- 
dissement de la vie chrétienne qui est sans doute le résultat le plus notable et le principal 
mérite de ce long pontificat : ’Eglise en sort sensiblement plus « religieuse ». (...) Au prix 
du sacrifice de certaines traditions précieuses qui avaient fait la valeur de l’ancien clergé 
de France ou de l’école de Sailer, mais dont la qualité méme paraissait devoir les réserver 
a une petite élite, un vaste courant de dévotion populaire et de spiritualité sacerdotale 
est allé en s’épanouissant toujours davantage : on lui a souvent reproché d’étre superficiel 
et beaucoup trop extérieur, mais l’efflorescence des ceuvres et l’énorme développement des 
congrégations religieuses sont la pour démentir ce jugement simpliste. (...) C’est préci- 
sément parce qu’il (Pie IX) croyait indispensable 4 la réussite de cette ceuvre de res- 
tauration chrétienne une attitude intransigeante dans les domaines pratique et doctrinal, 
qu’il se forga, malgré ses tendances personnelles a la conciliation et 4 l’apaisement, a 
répéter sans cesse, parfois avec un manque regrettable de nuances, les grands principes 
dont il était réservé au génie de Léon XIII de formuler les applications a la fois parfai- 
tement orthodoxes et pourtant adaptées au monde nouveau... 


Ces quelques extraits donnent une idée, sommaire sans doute, mais exacte, 
du ton, du niveau et de l’objectivité de l’ouvrage tout entier. L’abbé Aubert 
s’est efforcé d’étre équitable. Y est-il toujours parvenu ? 

Son magistral exposé se ressent parfois, me semble-t-il, d’une « intériorité 
catholique » excessive, si je puis dire. Un exemple fera toucher du doigt ce 
que j’entends. Parlant de |’Eglise catholique romaine aux Etats-Unis, on se 
réjouit du développement de « la jeune Eglise américaine, qui avait su appli- 
quer de maniére si heureuse, en dehors de toute idéologie, la célébre formule 
de l’Eglise libre dans ]’Etat libre » 1. Il y a lieu de se demander si c’est vraiment 
«en dehors de toute idéologie » que l’Eglise romaine aux Etats-Unis put 
trouver son insertion dans le temporel, si plutét elle ne bénéficia pas largement, 
sur ce point, de 1’« idéologie »... protestante américaine, issue elle-méme 
du non-conformisme anglo-saxon. En fait, ’Eglise romaine aux Etats-Unis 
dut accepter les conditions que lui faisait la majorité protestante tradition- 
nelle. Il lui est permis de s’en réjouir, mais non d’en revendiquer la paternité. 
On pourrait citer d’autres exemples, relatifs 4 la situation de l’Eglise romaine 
en Angleterre, en Allemagne surtout. Sans s’inscrire matériellement en faux 
contre les faits, si scrupuleusement exposés par l’abbé Aubert, ils en élargi- 
raient l’interprétation. Et l’on ne pourrait s’empécher de conclure que les 
événements réjouissants dans le développement de |’Eglise sous le pontificat 
de Pie IX — comme auparavant et comme depuis — ne sont pas imputables 


1 Op. cil., p. 436. 








BIBLIOGRAPHIE 95 


tous, et nécessairement, 4 l’évolution de sa vie interne. Dieu agissait aussi 
ailleurs, et autrement. 

Au reste, cette réserve, qui touche déja a la théologie, mais n’atteint pas 
moins lhistoire, ne déprécie nullement le travail probe et savant de l’abbé 
Aubert. Au contraire, soulignant que l’auteur est lui-méme au cceur de son 


sujet, qu’il est en quelque maniére juge et partie, elle fait d’autant mieux res- 
sortir sa conscience et sa lucidité. Sek: Ti 


F, W. DrLuistone, The Structure of the Divine Society. Lutterworth Press, 
London, 1951. 263 p. 


L’auteur de cet ouvrage, naguére professeur a l’Episcopal Theological 
School, 4 Cambridge (Massachusetts), et actuellement chanoine de la cathé- 
drale de Liverpool (Angleterre), et qui s’est déja fait connaiftre par d’autres 
publications 1, est convaincu que « l’activité divine se révéle de deux manieéres : 
par mode de croissance organique et par mode d’alliance suscitant une com- 
munauté. La compréhension véritable de ces deux opérations guidera ceux 
qui prient et travaillent pour |l’Unité chrétienne ». 

Une premiére partie pose les données bibliques. L’Eglise est d’une part 
analogue a un corps qui se développe, mieux encore, 4 une personne qui, 
malgré les vicissitudes de son existence, reste identique a elle-méme. Elle est 
d’autre part — et en méme temps — une association de croyants que Dieu a 
unis entre eux en faisant alliance avec chacun d’eux. 

Aprés avoir considéré, dans une seconde partie, l’histoire de l’Eglise 
sous ces deux aspects, l’auteur, dans une troisiéme partie, expose systémati- 
quement ‘ses résultats. 

Le mode « organique » est identique a l’aspect catholique, le mode « fédéral » 
(covenantal) a l’aspect protestant de l’Eglise. Mais ces modes peuvent étre 
plus ou moins exclusifs. Aux deux extrémes, il y a le monachisme (type catho- 
lique extréme) et le sectarisme (type protestant extréme). Le catholicisme 
romain, d’une part, et le protestantisme « contractuel » des non-conformistes 
d’autre part, représentent respectivement le catholicisme et le protestantisme 
« Statiques », enfermés en eux-mémes et commandés par des principes fixes 
d’organisation. A la différence de ces quatre types « défectifs » de communautés 
chrétiennes, l’anglicanisme et le presbytérianisme incarnent respectivement 
un catholicisme et un protestantisme « dynamiques », non exclusifs. Le catho- 
licisme de l’anglicanisme est ouvert 4 la réalité covenantal de l’Eglise, et le 
protestantisme du presbytérianisme n’est pas incompatible avec sa réalité 
organique, alors méme que celle-ci n’est pas toujours consciemment affirmée 
dans les Eglises de tradition calviniste. L’ecclésiologie véritable doit combiner, 
dans une dialectique toujours ouverte, ces deux modes fondamentaux. 

L’auteur termine par deux suggestions pratiques. Pour mettre en branle 
le mouvement d’unité dans ]’Eglise, il sera indiqué de commencer par des 
réunions locales, limitées 4 une région géographique. Car les diverses commu- 
nautés vivant dans un méme « milieu » ont entre elles des éléments communs, 
provenant des réactions analogues qu’elles ont df opposer a leur entourage. 
Cette communauté de destinée ne suffira jamais, certes, 4 provoquer l’union, 
mais elle en favorise l’établissement. 


1 Parmi lesquelles on relévera ]’étude éclairante consacrée a l’évangélisation : Reve- 
lation and Evangelism, Lutterworth Press, London, 1948. 128 p. 
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Les modes organiques et covenantal — con¢gus non comme des principes 
exclusifs, mais comme des réalités complémentaires — caractérisant respec- 
tivement l’Eglise anglicane et les Eglises presbytériennes, c’est essentiellement 
entre l’anglicanisme et le presbytérianisme que se joue l’entente cecuménique. 
Et c’est sur ce point qu’il convient aujourd’hui de concentrer ses efforts et 
de diriger ses espérances et ses priéres. 

On s’étonnera peut-étre de la méthode exégétique de l’auteur, qui part de 
données biologiques et sociologiques pour approcher la Bible. Mais, si l’on y 
regarde de prés, on constatera qu’il s’agit pour lui, non pas de fonder son exégése 
sur ces données, mais simplement d’éclairer le sens des termes dont ensuite 
l’exégése usera en toute soumission au texte biblique. 

On regrettera davantage que l’auteur, étranger au luthéranisme, n’ait pu 
laborder qu’en appendice, en se basant sur quelques ouvrages seulement. 
Il eat été utile de déceler plus profondément I’aspect sous lequel le luthéranisme 
reléve d’une ecclésiologie organique et celui, plus apparent, plus avoué souvent, 
mais non plus important, sous lequel il reléve d’une ecclésiologie covenanial. 
La portée cecuménique de l’intéressant ouvrage de Dillistone efit été plus 
grande encore. Quoi qu’il en soit, ce trés suggestif exposé systématique, basé 
sur une exégése solide, apporte une heureuse contribution au dialogue entre 
Anglicans et Presbytériens. C’est déja quelque chose. C’est déja beaucoup. 
J.-L. L. 


RupDo.LF BourEN, Das Problem der Kirchenzucht im Neuen Testament. Evan- 
gelischer Verlag, Zollikon-Ziirich, 1952, 119 p. 


L’auteur se compare 4 un cartographe qui arpente une terre inexplorée 
et qui note sur ses papiers telle éminence ou tel cours d’eau comme points 
de repére pour ceux qui, aprés lui, pousseront plus avant l’exploration de ce 
pays étranger. Il y a peut-étre 1a une certaine suffisance, mais il n’empéche 
que le domaine de la discipline ecclésiastique est tellement en friche dans le 
protestantisme que celui qui s’y aventure a l’impression d’aller de découverte 
en découverte. 

Aprés avoir rappelé les éléments principaux de la discipline dans le judaisme 
et ses rapports avec l’Ancien Testament, R. Bohren montre que la nature méme 
de l’Eglise (maison de Dieu qui se construit — épouse du Christ qui doit rester 
chaste — corps du Christ qui doit éviter les épidémies) postule une discipline. 
Il cherche ensuite 4 en montrer les fondements (le ministére des clefs — la 
sainteté de l’Eglise — la présence de la tentation — l’existence du péché 
qui n’est pas a la mort et de celui qui est a la mort, cf. 1 Jean 5. 16) et termine 
en décrivant son exercice (les lettres et les voyages apostoliques — prier — 
exhorter et reprendre — excommunier pour un temps — refuser Il’inter- 
cession — exclure 4 toujours de l’Eglise — remettre 4 Satan et faire mourir 
miraculeusement). 

Une notice bibliographique est trop bréve pour discuter un ouvrage et je 
pense que celui-ci pourrait l’étre sur bien des points, comme on peut toujours 
discuter les résultats d’une « premiére » exploration. Je voudrais dire cependant 
qu’il y avait longtemps qu’en théologie je n’avais rien lu d’aussi intéressant. 
J. 3. Ve 


Nous nous permettrons d’envoyer un remboursement aux abonnés qui n’auraient 
pas versé leur cotisation jusqu’au 15 octobre 1952. L’ApM. 


Imprimerie Delachaux et Niestlé s. a., NeuchAtel (Suisse) 
Printed in Switzerland 













VERBUM CARO 


VOLUME VI (N° 21-24) 1952 





SIGNIFICATION DE LA CREATION 


« I] ne voyait 4 univers d’autre 
destinée concevable que d’étre 
finalement exprimé. » 

PAUL VALERY 


i 


Lorsque le diable tenta Jésus pour la troisiéme fois, il le transporta, 
non pas dans d’imaginaires bas-fonds ou devant de grossiéres séductions, 
mais sur une montagne trés élevée. Et la-haut, dans la pureté des sommets, 
dans l’intimité de la nature, il essaya sa plus sérieuse, sa plus diabolique 
tentation. 

Comme suscités par un verbe puissant, les royaumes de la terre sur- 
girent dans l’éclat de leur gloire. Et devant le Fils de Dieu, soudain se déploya 
toute la beauté du monde. Magnifique et indifférente, la création s’offrait, 
parée pour l’un et pour l’autre de ces deux maitres possibles. Et en habile 
magicien, le diable montre non seulement les royaumes du monde, mais 
encore leur gloire: la gloire des civilisations, la gloire de la culture, de la 
sagesse et de la science; les monuments, les statues, les formes et les couleurs; 
les paquebots et leur cargaison; les caravanes, les étoffes et les pierreries; 
les bibliothéques et les laboratoires; la trépidation des usines et le silence 
des temples; la beauté de homme et de la femme, |’éclat de leur esprit et 
celui de leur corps; la gloire d’un regard, d’un rire ou d’une larme... « Je te 
donnerai toutes ces choses, si tu te prosternes et m’adores! » (Mat. 4. 9.) 

Jésus refuse. Mais que refuse-t-il au juste ? L’Evangile le dit clairement. 
Et cependant le texte comporte un risque de déviation auquel on n’a pas 
manqué de succomber souvent, tant le diable est habile, méme a tirer avan- 
tage d’une défaite. Jésus refuse de se prosterner devant lui et de l’adorer, 
car il est écrit: «Tu adoreras le Seigneur ton Dieu et tu le serviras Lui seul. » 
(Mat. 4. 10.) Du méme coup, Jésus refuse de lier servilement son Royaume 
aux royaumes du monde et de troquer sa gloire contre de faux brillants. 
La subtilité du diable vise 4 falsifier la raison évidente de ce refus, en sorte 
qu'il ne s’applique plus tant a la personne du tentateur et a ses ceuvres 
qu’a la création elle-méme. En rejetant la pire idolatrie, Jésus aurait du 
méme coup renoncé a toute prétention et 4 toute seigneurie sur les royaumes 
du monde et leur gloire. En ne les acceptant pas de la main du diable, il 
aurait signifié par 1A qu’ils ne pouvaient étre que du diable. Ainsi l’argu- 
mentation, pour spécieuse qu’elle soit, ne laisse pas d’étre assez troublante : 
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s’attacher a Jésus, ce serait se détacher de la création; étre attentif au 
monde et a sa gloire, ce serait trahir le Christ, se prosterner devant le Malin 
et l’adorer. 

Or, ce que le Seigneur du ciel et de la terre refuse au prince de ce monde, 
ce n’est pas de posséder les choses du monde, c’est d’étre possédé par elles. 
Mais on voudrait nous faire croire que Jésus est resté sur cette montagne 
trés élevée ou, ayant refusé d’avoir le monde par Satan, il nous inviterait 
4 tourner nos esprits, nos yeux et nos cceurs vers les seuls sommets spirituels. 
Il est de fait qu’une certaine piété s’est trés généralement retranchée dans les 
cadres étroits, et, peut-étre trés élevés, de la vie intérieure et individuelle, 
Elle a donné raison a Satan en lui abandonnant le monde, consommant 
ainsi une rupture dangereuse entre les choses qui sont en haut et celles qui 
sont en bas, entre la foi et son expression sensible, entre la révélation et 
lesthétique, entre homme occupé aux choses de l’esprit et ’homme aux 
prises avec la matiére. Elle n’a plus su tirer de la création la liturgie cosmique 
par laquelle celle-ci est appelée a glorifier le Créateur, et elle l’a livrée au 
profane qui, lui, a su en exprimer si magnifiquement des chants, des formes 
et des techniques a la gloire de ’homme. Ainsi, sur un point au moins, mais 
combien capital, le diable a remporté une victoire, ayant réussi, sinon en 
droit, du moins en fait, 4 diviser ce qui en Christ devait rester uni. 


2. 


Mais ce n’est pas impunément qu’on abandonne la terre et qu’on la 
livre aux sollicitations du démon. La perte de la terre risque d’entrainer la perte 
du ciel, car les choses d’en haut, dont on espérait pourtant sauvegarder 
la pureté en les dégageant de leurs possessions et de leurs servitudes maté- 
rielles, ne survivent pas a cette amputation. La spiritualité qui se veut trop 
pure finit par dépérir, faute d’aliments solides. Il est déja assez tragique de 
constater combien le pieux désintéressement qu’on a affecté a l’égard des 
royaumes du monde, a précipité ceux-ci dans le matérialisme. Si du moins 
on pouvait se consoler en se persuadant que |’Esprit est sauf. Mais il n’en 
est rien. En le privant d’une forme et d’un lieu d’incarnation, on le condamne 
a n’étre (pour homme) plus rien de réel; on le volatilise. En lui refusant 
un véhicule, on lui 6te sa puissance de communication. Si paradoxal qu’il 


paraisse, les réalités supérieures ne s’offrent 4 nous que sous d’humbles 
vétements de matieére. 


«La Parole a été faite chair. » 

La prétention d’un certain spiritualisme qui entend dissocier ce qui en 
Christ est uni; qui prétend disjoindre le baptéme d’eau du baptéme d’Esprit; 
qui ne prend le pain et le vin de la sainte céne qu’en faisant effort pour s’en 
détourner, afin que l’Ame puisse mieux accéder aux réalités d’en haut; qui 
souligne la distinction entre Eglise visible et Eglise invisible; qui, se per- 
suadant que Dieu ne parle que le langage de nos pieux discours, taxe aussitét 
de sensualisme toute expression symbolique et matérielle de la vérité — de 
cette vérité dont pourtant on admet par ailleurs qu’elle est ineffable —; 
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la prétention de ce spiritualisme-la n’aboutit finalement qu’a une fuite dans 
l'imprécis, dans le mysticisme et dans le domaine de toutes les anarchies. 

I] est important de relever aussi que, s’il faut au Saint-Esprit une forme 
sensible sans laquelle il ne se communique pas a nous, la proposition inverse 
est vraie également: la matiére ne saurait se passer de l’Esprit. La terre 
sans le ciel n’est plus authentiquement la terre. En effet, ce n’est pas impu- 
nément non plus qu’on abandonne ce qui est en haut, pour ne plus s’alimenter 
que des pures nourritures terrestres. Celles-ci prennent vite un godt de cendre. 
Le matérialisme qui nie le ciel sous prétexte de mieux aflirmer la terre, 
se condamne a ne jamais connaitre vraiment et posséder la terre, alors méme 
qu'il ambitionne de s’y tenir fermement. Car il faut un ciel 4la terre. I] lui 
faut cette limite supérieure pour la situer dans sa vérité. S’il n’y a pas de 
transcendance, il n’y a plus d’immanence. Quand la terre nie le ciel, elle 
tend alors inévitablement 4a s’exalter, elle sort de ses limites, elle n’est plus 
elleeméme. Elle sombre dans Vidolatrie. L’immanence se joue la comédie 
de la transcendance; le matérialisme se fait messianique et se fabrique des 
paradis artificiels; la nature se donne une Ame; l’homme se fait Dieu. Ceux 
qui refusent le ciel se mettent a le chercher sur la terre. Et ils faussent alors 
toutes choses, ils forcent la création 4 étre ce qu’elle n’est pas, ils manquent 
la terre pour avoir manqué le ciel. 

Les royaumes du monde ne recoivent leur véritable gloire que d’en haut. 


3. 


Mais cette gloire est ternie sur la terre. Le monde de la nature ne la refléte 
plus directement, et les yeux de l’homme naturel sont privés de contempler 
Dieu dans ses ceuvres. Ce qui a l’origine « était bon » a perdu aprés la chute 
toute possibilité de référence immédiate au Créateur. L’expression qui 
ponctue jour aprés jour le récit de la création : Dieu vit que cela était bon, 
ne doit pas étre prise au sens grec du terme, « qui évoque une perfection 
abstraite, une perfection en soi du sujet, sans référence a rien d’autre qu’a 
soi-méme; mais au sens hébreu qui signifie « approprié a son réle», qui 
détermine donc cette bonté par rapport a quelque chose ou a quelqu’un, 
qui la rend donc relative. Or le réle d’une créature, c’est de témoigner de la 
gloire de Dieu, selon les moyens qu’elle en a recus »?. 

La création dans son ensemble a perdu ce réle. Mais Dieu n’en a pas retiré 
pour autant sa gloire du monde. I] n’a jamais laissé la terre privée d’un signe 
du ciel, c’est-a-dire privée d’une espérance. Au sein méme de la création, 
il s'est choisi des hommes et des choses, qu’en vertu d’une libre élection 
il a qualifiés pour lui rendre gloire: par exemple Noé et l’arche, Abraham 
et les autels dont il a jalonné sa route, le peuple d’Israél, David, Salomon et 
le Temple de Jérusalem, les prophétes, enfin le «reste » d’Israél. Signes de 
la fidélité de Dieu, témoins de /’alliance, ils incarnent en méme temps une 
espérance qui, d’eux et A travers le peuple élu, rejaillit sur la création tout 
entiére. « Et Dieu dit : C’est ici le signe de I’alliance que j’établis entre moi 


1 JEAN DE SAussuRE, « Lois divines et liturgie », Dieu vivant, N° 17, p. 103. 
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et vous, pour les générations 4 toujours: j’ai placé mon arc dans la nue 
et il servira de signe d’alliance entre moi et la terre. » (Gen. 9. 12-13.) 

Cependant le péché a rendu toujours plus resserré le chemin terrestre 
sur lequel Dieu a élu ces témoins de sa gloire. En définitive ce chemin aboutit 
4 une porte étroite. Sur elle tombe encore une secréte clarté céleste. Mais 
l’ombre s’est étendue sur le monde, créé pourtant dans la lumiére. L’obscurité 
a gagné méme le faible reste d’Israél. Les ténébres se sont répandues sur 
toute la terre. 

Désormais, pour retrouver et exprimer la gloire du monde, il ne suffira 
pas d’explorer l’univers en long et en large, en hauteur et en profondeur. 
Il ne suffira pas non plus d’interroger directement ceux qui furent, dans |’an- 
cienne alliance, les dépositaires et les témoins de cette gloire. Il faudra 
passer par la porte étroite. Et consentir a ce que le point d’attache de l’alliance 
entre le Créateur et la créature soit, dans ce monde, quelqu’un qui n’est 
pas de ce monde. Passer par la porte étroite, c’est accepter de n’accéder au 
tout que par ce particulier, au multiple que par cet unique, a la gloire que 
par cet humble, a la terre que par cet Autre. Car la création ne se livre 
désormais qu’au travers de la rédemption. 

Pour voir assez vaste, il faut se résoudre ici 4 ne plus regarder que l’infime. 
Pour découvrir le monde, il faut passer par celui qui n’est pas du monde. 
Rien de vrai, dans cet ordre, que l’extréme dépouillement. Mais ce dépouille- 
ment méme, 1a ow il est bien saisi, rejoint l’extréme richesse. 

En somme, les royaumes du monde et leur gloire ne sont qu’a ceux qui 
y renoncent, 4 cause de la croix de Jésus-Christ, pour les retrouver dans le 
miracle de la résurrection. Nihil habentes et omnia possidentes ! (2 Cor. 6. 10.) 


4, 


Qu’implique au juste le renoncement chrétien ? 

Les richesses du monde sont semblables a de belles perles. S’il se trouve 
parmi elles des bibelots de bazar, a l’éclat trompeur, si la marchandise est 
bien souvent de pacotille, il n’y manque pas de perles d’authentique valeur. 
Mais nous venons de dire que sur elles pése le désordre et la malédiction 
de la chute. S’il subsiste dans le monde des vestiges de grandeur, de beauté, 
de vertu, leur gloire éparse n’en trahit pas moins une réalité de misére et de 
péché. Par de séduisantes musiques, Satan essaie, il est vrai, de couvrir 
les soupirs de la création. Mais on ne guérit pas avec des illusions. Le salut, 
ici, n’est qu’au prix d’une mort. I] faut renoncer aux belles perles : elles sont 
jugées, elles aussi, et condamnées. 

Mais le renoncement, pour la Bible, n’est pas un acte gratuit. On ne renonce 
pas au monde et a ses pompes pour rien; on ne consent pas a tout perdre 
par simple obéissance désintéressée 4 un impératif catégorique. On renonce 
pour gagner Christ. Et gagner Christ, c’est sans doute gagner le ciel, mais 
c’est aussi, et plus immédiatement, gagner la terre, retrouver le sens et la 
possession de la création. 


I] est remarquable que dans la parabole de la perle de grand prix, le 
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marchand ne consente a perdre toutes ses richesses qu’en vue d’une richesse 
nouvelle. I] renonce a des trésors multiples pour un trésor unique. I] abandonne 
des perles pour acquérir une perle. En sorte qu’il retrouve ce qu’il quitte, 
sous une forme différente et autrement qualifiée sans doute, mais cependant 
de méme nature. C’est aussi une perle qu’il gagne, et une perle bien réelle, 
bien matérielle; non pas une promesse de perle ou une perle spirituelle ! 
« Pierre se mit a lui dire : Voici, nous avons tout quitté et nous t’avons suivi. 
Jésus répondit : Je vous le dis en vérité, il n’est personne qui, ayant quitté, 
a cause de moi et a cause de la bonne nouvelle, sa maison ou ses fréres, ou 
ses sceurs, OU Sa Mere, OU son pére, ou ses enfants, ou ses terres, ne recoive 
au centuple, présentement dans ce siécle-ci, des maisons, des fréres, des sceurs, 
des méres, des péres, des enfants, et des terres, avec des persécutions, et 
dans le siécle 4 venir, la vie éternelle. » (Mc. 10. 28-30.) 

Renoncer 4a la richesse du monde pour la richesse de Dieu, c’est recevoir 
une nouvelle richesse, étant bien entendu que cette richesse de Dieu peut 
étre pauvreté selon le monde, que la beauté retrouvée en Christ peut étre 
sans éclat aux yeux du monde, que la puissance du Saint-Esprit peut s’ac- 
complir dans la faiblesse selon le monde. I] ne s’agit pas de présumer ici de la 
forme que revétira le don de Dieu, mais de souligner que ce don sera réel, 
tangible aussi, tiré de la terre. La rédemption rachéte, elle ne supprime pas la 
création. Elle la rassemble et la récapitule en Christ, qui seul lui confére 
sa signification prédestinée. 


oD. 


Encore faut-il prendre la mesure des véritables dimensions du Christ qui 
sont de l’ordre cosmique aussi. De l’ordre personnel et humain d’abord, 
bien sir. C’est 4 partir de ’humanité du Verbe — et plus précisément encore, 
a partir de la croix, ce point limite — qu’il faut saisir le mystére de l’action 
rayonnante de Jésus-Christ. C’est 4 quoi le protestantisme courant a porté 
le meilleur de sa réflexion théologique et de sa piété. I] éprouve déja quelque 
difficulté 4 franchir ce stade de l’humain et de l’individuel pour accéder 
ala notion d’Eglise, corps de Christ. Non pas qu’il soit incapable d’envisager 
une société d’hommes fraternellement unis au nom et par |’Esprit du Christ, 
attentifs 4 sa Parole et soucieux d’y obéir. Non pas que l’expression pauli- 
nienne de « corps de Christ » lui demeure étrangére. I] l’utilise au contraire 
abondamment, mais comme simple image, comme comparaison homilétique 
qu’il applique a l’Eglise, comme parabole, et rarement comme I|’expression 
dune réalité. 

Or, si le rapport organique entre la personne du Christ et l’Eglise qui est 
son corps, nous demeure difficile et comme étranger 4 nos vues (ce qui n’était 
pas le cas pour les Réformateurs, beaucoup plus réalistes que nous), le rapport 
intime et essentiel entre le Christ et la création nous échappe quasi totalement. 

Ici aussi, comme pour |’Eglise, nous voulons bien admettre la seigneurie 
de Jésus-Christ sur toutes choses; nous confessons qu’il est au commencement 
et a la fin, le premier-né de toute la création en méme temps que son espé- 
rance. Mais est-ce suffisant ? Ne marque-t-on pas par la trop exclusivement 
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ce qui distingue et pas assez ce qui unit? Et le lien ne serait-il que d’ordre 
hiérarchique et temporel ? 

Non seulement tout a été créé par lui et pour lui, mais encore en lui, 
Non seulement il est avant toutes choses, mais toutes choses subsistent 
en lui. (Col. 1. 16-17.) Il y a donc entre lui et les choses une parenté intime, 
un lien substantiel, un rapport ontologique. 

La chute n’a pas brisé ce lien. Elle l’a rendu, nous l’avons dit, obscur, 
invisible méme, pour l’homme naturel. Mais la manifestation en chair du 
Verbe éternel a tout remis en lumiére. La création, a laquelle appartenait 
la nature humaine du Christ, s’est trouvée, de par l’incarnation, revalorisée 
et promise 4 une nouvelle espérance. En la personne du Fils unique, il nous 
a été donné de contempler la gloire de Dieu et de croire en la rédemption de 
toute la création. 

Par l’élection de l’Eglise, le champ de l’espérance du monde s’est encore 
élargi et ouvert a des perspectives illimitées. Car un jour, Christ, qui est 
déja dans son Eglise, sera en toutes choses, offrant 4 Dieu la création tout 
entiére, rachetée et sauvée. 

Dans l’attente de ce jour, Dieu a élu — et peut toujours encore élire — 
dans la nature, des choses et des gens qui, bien qu’appartenant encore a ce 
monde, sont qualifiés pour étre signes du monde a venir. La clé de ce mystére 
nous est donnée dans le sacrement. Car le sacrement n’est pas autre chose 
qu’un élément matériel porteur d’une signification spirituelle, qu’un « mor- 
ceau » de ce monde en quoi s’incarne la présence et l’espérance d’un autre 
monde. Ici la nature, sans cesser d’étre nature, exprime une réalité sur- 
naturelle. Elle peut l’exprimer parce qu’elle la contient. Mais elle la contient, 
non par sa vertu propre, non «en soi», mais par la grace élective de celui 
qui l’y a mise et par le Saint-Esprit. Avec l’eau du baptéme, avec le pain et 
le vin de la sainte céne, cette réalité surnaturelle nous est vraiment commu- 
niquée, ce qui confére aux sacrements proprement dits un caractére unique. 
Dans la création en général, cette réalité n’est que signifiée. Mais c’est bien 
a redécouvrir le sens sacramentel (le mot étant pris dans son acception 
générale) de la nature que nous sommes appelés; plus précisément : c’est 
a voir dans la création premiére la figure de la nouvelle création qui sera 
accomplie a la fin des temps. Car les royaumes de ce monde ont vocation 
de figurer déja l'image du royaume 4a venir, et leur gloire celle de refléter 
déja l’éclat de la gloire céleste. Le diable fera tout ce qui est en son 
pouvoir pour détourner la création de sa vocation eschatologique, pour 
«changer la gloire du Dieu incorruptible en images représentant l’>homme 
corruptible » (Rom. 1. 23), et pour attribuer au signe une vertu et une 
vénération qui n’appartiennent qu’au signifié. Mais c’est a l’Eglise d’étre 
vigilante, et de purifier le culte de ses déviations toujours possibles. 
Non pas en minimisant le réle du signe ou méme en supprimant ce 
dernier 4 cause du danger qu’il comporte, mais en le prenant pleinement 
pour ce qu’il a vocation d’étre : "humble témoin ici-bas d’un ciel nouveau 
et d’une terre nouvelle }. 


? Ap. 21. 1; Es. 65. 17; 66. 22; 2 Pi. 3. 13. 
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6. 


Ainsi le nom de Jésus-Christ est inscrit secrétement dans toute la création. 
Et il arrive que par une sorte de rappel aux temps de la « bonté » originelle 
et d’anticipation du jour qui marquera le rétablissement de toutes choses, 
ce nom éclate en cantique d’adoration et de louange, les choses étant tou- 
chées d’une grace sacramentelle. 

« Eternel notre Seigneur ! Que fon nom est magnifique sur toute la terre » 
(Ps. 8). Le psalmiste ne dit pas : « que la terre est magnifique », car pour lui, 
comme pour la Bible en général, la nature ne retient l’attention et l’admi- 
ration qu’en vertu du nom de celui en qui toutes choses subsistent. Les cieux 
ne racontent pas une gloire anonyme, ni leur propre gloire, mais la gloire de 
Dieu; et l’étendue manifeste l’ceuvre de ses mains (Ps. 19). La création est 
signée, elle n’a de validité que par le nom de celui qui la domine de toute 
linfinie grandeur de sa puissance, mais qui en assume aussi la condition 
«du dedans», de toute l’infinie condescendance de son amour. Celui-la 
personnifie Dieu devant le monde, et il porte le monde devant Dieu. I] ne 
porte pas homme seulement, ni l’Eglise seulement, mais l’univers tout 
entier. 

C’est a cause de sa présence dans le monde que les choses peuvent prendre 
une figure, une beauté et un langage; que les collines et les montagnes 
éclateront d’allégresse et que les arbres de la campagne battront des mains 
(Es. 55. 12), que les fleuves aussi battront des mains (Ps. 98. 8); que les bétes 
et les oiseaux du ciel nous instruiront. « Parle a4 la terre, elle t’instruira. 
Et les poissons de la mer te le raconteront » (Job. 12. 7-8). Ou encore: 
« Lamentez-vous, navires de Tarsis... (Es. 23. 1). « La lune sera couverte de 
honte, et le soleil de confusion » (Es. 24. 23). Enfin l’extraordinaire psaume 
148, qu’il faudrait pouvoir citer ici en entier: « Vous monstres marins, et 
vous tous abimes, foudre et gréle, neige et vapeurs, vents de tempéte... 
louez le nom de 1|’Eternel. » 

C’est encore en vertu de cette méme présence du Christ dans la création, 
que saint Francois, par ailleurs si détaché du monde, s’est senti pourtant 
en si profonde et vivante communion fraternelle avec lui: « Mes fréres 
oiseaux, mes fréres poissons...» « Loué sois-tu, Seigneur, pour notre sceur 
l’eau... » « Adieu rocher, adieu, adieu, adieu, rocher, qui dedans tes entrailles 
me recus...» Ou encore, Saint-Jean de la Croix: « Miens sont les cieux 
et mienne est la terre, miens sont les hommes, les justes sont miens et miens 
les pécheurs, les anges sont miens, et la Mére de Dieu, et toutes les choses 
sont miennés; et Dieu méme est mien et pour moi: car le Christ est mien et 
tout pour moi. — Et bien donc, que demandes-tu et que cherches-tu mon 
ame; Tien est tout ceci et tout est pour toi.» 


7. 


S’il est vrai que le christianisme n’est pas une vérité d’ordre exclusive- 
ment spirituel, mais que cette vérité comporte une expression sacramentelle, 
1 Avisos y sententias. 
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la grace empruntant le langage de la nature; s’il est vrai que toutes choses 
subsistent en Christ et sont destinées a étre « signes » de lui, c’est-a-dire 4 
renvoyer A Lui comme 4 celui en qui réside le secret de leur explication, 
toute la nature dés lors, dans ses parties comme dans son ensemble, est 
appelée 4 un ministére qu’on peut qualifier de liturgique, par quoi il faut 
entendre : service de Dieu, par Jésus-Christ. 

Entonnant tour a tour le chceur de l’adoration (dont le prototype est la 
grande liturgie du premier récit de la création), de humiliation (sous le signe 
de la chute, du péché et de l’obscurcissement de la gloire de Dieu), de la 
consécration et de la communion (en vertu de la rédemption par le Christ), 
la grande liturgie cosmique commande la liturgie ecclésiastique, qui elle- 
méme annonce la liturgie finale, par laquelle toute la création sera consacrée 
a Dieu}. 

Mais il faut a cette liturgie un servant. Quelqu’un qui soit assez proche 
de la nature pour la comprendre du dedans et qui soit assez capable de la 
dominer pour en diriger l’office sacré : !homme. Faconné d’un peu de boue, 
appelé a la vie le sixiéme jour, avec les animaux, mais créé a l’image de Dieu, 
c’est 4 lui qu’échoit la charge et ’honneur de ce sacerdoce. I lui faudra le 
remplir avec sérieux, et en Jésus-Christ. 

Une prise au sérieux de la création — qui en fin de compte ne signifie 
pas autre chose qu’une prise au sérieux de l’incarnation — commande un 
certain comportement pratique de l’-homme face aux choses et au monde. 
L’indifférence ni le mépris ne sont possibles a celui qui sait que Dieu a créé 
les cieux et la terre, qu’il est venu dans le monde, et qu’il a apporté 4a la 
création, soumise 4 la vanité, «l’espérance qu’elle aussi sera affranchie 
de la servitude de la corruption, pour avoir part a la liberté de la gloire 
des enfants de Dieu. » (Rom. 8. 21.) 

Prendre au sérieux la création, c’est s’appliquer a la connaitre. L’homme, 
s'il veut étre le prétre de la-création, doit se pencher sur l’ceuvre de Dieu 
avec le souci d’en déchiffrer patiemment et obstinément l’ordre et le désordre, 
la complexité, la beauté et la laideur, la grandeur et la petitesse, la force et 
la fragilité. La connaissance théologique ne doit pas détourner de la connais- 
sance naturelle du monde, mais bien pluté6t stimuler et situer celle-ci. Et 
le Saint-Esprit ne doit pas suppléer a l’inculture, ni surtout excuser la paresse 
d’esprit. Aucune désinvolture n’est de mise ici. Le chrétien doit se refuser 
a rien connaitre au rabais, a rien déformer ou solliciter complaisamment 
pour défendre une cause, fit-elle la meilleure et la plus pieuse. 

Pour connaitre la création — et c’est ici que le savant ne doit pas se 
passer du théologien — il ne suffit pas d’enregistrer la présence des phéno- 
meénes, de s’attacher a définir leur étre, de les décomposer en leurs divers 
éléments, et d’observer les lois naturelles qui les régissent. I] faut encore 
ne pas s’arréter seulement aux choses elles-mémes, mais rechercher leur 
signification, c’est-a-dire le rapport qu’elles entretiennent avec Jésus-Christ 
et le réle qu’elles sont appelées a jouer dans la liturgie cosmique. 

Notre temps et les résultats auxquels aboutit la science moderne semblent 

* Cf. JEAN DE SaAussuRE, art. cit., p. 109-110. 
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permettre cette derniére démarche mieux que les siécles qui nous séparent 
du moyen age. On avait alors, au moyen 4ge, un sens aigu de Porganisation 
hiérarchique de l’univers. Le monde était compris comme un tout ordonné, 
limité par la transcendance de Dieu. On ne faisait entre le ciel et la terre, 
entre l’Esprit et la matiére, entre le Créateur et la création, ni confusion, ni 
division. Les phénoménes en soi n’intéressaient pas, mais bien la relation 
vivante qu’ils nourrissaient avec le tout. Les choses étaient 4 leur place. 
Elles pouvaient l’étre parce qu’elles s’inscrivaient dans un ensemble coor- 
donné. Elles pouvaient l’étre parce qu’on laissait Dieu a sa place. L’univers 
était alors plein de symboles et de significations. 

Mais lorsqu’on en vint a se préoccuper du monde pour lui-méme, qu’on 
parla de l’autonomie de la raison et de la science, et que la liberté ne fut 
plus concue comme la faculté d’exprimer la vérité, mais comme _possibilité 
d’inventer cette vérité méme, l’édifice bien coordonné se désagrégea. Les 
choses ne se situant plus entre un commencement et une fin, ne s’intégrant 
plus dans un ordre donné et cohérent, prirent une importance toute relative. 
Portant leur norme en elles-mémes, n’ayant plus aucun point absolu de 
référence, elles perdirent leur signification. Tantét la créature fut exaltée, 
tantét abaissée et méprisée. 

Or voici que par un étrange retour, les savants parlent de nouveau 
aujourd’hui de finitude du monde, et s’orientent vers une conception limitée 
de univers. Cela ne signifie en aucune facon que nous allons vers un nouveau 
moyen age. L’histoire ne remonte pas son cours et ne se répéte pas. Mais peut- 
étre la science moderne va-t-elle nous délivrer du romantisme de l’infini et 
de Pidéalisme qui en découle. Peut-étre va-t-elle, sinon fonder, du moins 
nous aider a retrouver le sens de la totalité, de l’ordonnance et de l’unité 
du monde. 

Certes, la physique ni la cosmologie ne sauraient prétendre a la vérité 
absolue, ni leurs résultats tenir lieu d’arguments théologiques. Tout au plus 
peut-on attendre de la science qu’elle n’outrepasse pas ses limites, comme elle 
l’a fait, et qu’elle ne céde pas a la tentation du serpent. La finitude du monde, 
telle que les savants la concoivent, sans pouvoir du reste se la représenter, 
ne prouve pas la vérité de la révélation. Du moins n’y fait-elle pas obstacle 
absolument; du moins le savant ne s’inscrit-il pas en faux contre ce qu’avance 
le théologien. Et ceci est important non seulement pour permettre au savant 
d’étre chrétien sans se renier, mais encore pour permettre a la théologie 
de se projeter dans un monde réel. On a trop vite fait de dire que la concep- 
tion de l’univers, telle qu’elle ressort d’investigations scientifiques, est 
chose indifférente pour la foi. Pour une foi qui fait abstraction du monde, 
peut-¢tre. Mais nous avons assez dit déja que les réalités spirituelles n’avaient 
vie, qu’incarnées. Or il est important que le monde de la création ne soit pas 
un monde purement hypothétique, sans plus aucune correspondance avec 
celui qu’expriment les résultats d’un examen objectif et scientifique. [1 est 
entendu que les découvertes de Copernic ou de Galilée n’ont pas mis en ques- 
tion les fondements mémes de la foi chrétienne. Elles ont simplement propose, 
bien plus : imposé a celle-ci une nouvelle parabole de l’univers. Et l’Eglise 
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s’est vue obligée, non seulement d’écouter un nouveau langage, mais encore de 
s’y conformer, faute de quoi elle aurait parlé littéralement dans le vide, 
c’est-a-dire en dehors de la création. C’est le moyen le plus sir de ne pas 
étre entendu, ni pris au sérieux. 

Ainsi donc, s’il est vrai que la création s’offre 4 exprimer symboliquement 
les réalités invisibles, et qu’en dehors de ce langage la foi sombre dans 
l’abstraction et la spéculation, il sera de grande importance pour le croyant 
de connaitre, aussi sérieusement que possible, et humblement, l’avis des 
hommes de science. Car l’image qu’ils se font du monde fournit les éléments 
d’une parabole, éléments plus ou moins valables, mais nullement indifférents 
a l’expression de la foi. 


8. 


Une sérieuse connaissance de la création n’ira pas sans respect ni sans 
amour. Car s’il y a nécessité de connaitre, il y a nécessité non moins grande 
de connaitre les limites de la connaissance. Respecter la création, c’est savoir 
s’arréter devant le mystére et ne pas prétendre forcer le secret des choses. 
Car la créature n’est pas en mesure de livrer une explication qui n’appartient 
qu’au Créateur. La créature ne peut étre que signe, que parabole ou sacre- 
ment. Elle n’a pas son explication en elle-méme. Respecter la création, ce 
sera reconnaitre la vérité de l’ordre institué par Dieu dans le monde : la place 
de homme, sa dignité, son pouvoir et les limites de ce pouvoir, la place des 
animaux et des choses, de la machine, de l’argent, des peines et des joies. 
Respecter la création, ce sera vider le monde des ciels qui l’exaltent, dter 
de la nature le « sacré » et accepter que la terre ne soit que la terre, et que 
les choses ne deviennent pas des idoles. Respecter la création, ce pourra 
étre aussi, par exemple, ne pas maltraiter un paysage par une architecture 
outrageusement laide, méprisante du donné ambiant, sans mesure pour 
V’homme et sans attention pour Dieu et son ceuvre. 

La connaissance implique non seulement le respect mais aussi l’amour. 
Le chrétien doit aimer la création. L’aimer comme saint Francois a aimé le 
soleil, les fleurs, les oiseaux, les animaux, les étoiles et les hommes. L’aimer, 
c’est-a-dire partager avec elle cette soif de rédemption, ce soupir vers la 
régénération et le salut, cette souffrance aussi. L’aimer en portant vers elle 
les yeux, les mains et le coeur, poussé par un élan de communion, de partage 
et de solidarité. L’aimer enfin dans un acte créateur, par lequel l’homme, 
prétre de la création, présente les royaumes du monde et leur gloire au 
Seigneur du ciel et de la terre. 

C’est ici alors que homme accomplit sa plus haute vocation qui est 
d’exprimer la création, 4 la louange de Dieu. I] le fera selon des langages, 
des conventions, des libertés, des contraintes et des artifices déterminés, 
mais relevant tous plus ou moins directement de Il’art. Car la vocation de 
Vhomme est d’étre artiste, étant bien entendu que le paysan, I’artisan, le 
pédagogue, la mére de famille, le savant, et pas seulement le peintre, le 
sculpteur, l’écrivain ou l’architecte ont aussi une vocation d’artiste. L’ artiste 
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ne va pas prétendre refaire l’ceuvre du Créateur, copier la nature, et repro- 
duire (en plus mal) ce que Dieu a bien fait. L’ art ne consiste précisément qu’a 
exprimer » la création, a la traduire, en tableau, en statue, en cathédrale, 
en symphonie, en poéme, en cantique, en champ bien labouré, en travail 
consciencieusement fait, en enfants élevés dans la vérité et l’amour, en 
théoremes audacieux. A un certain niveau d’exigence et de probité, les 
specialisations sont secondaires et ne constituent plus que des formes 
d’expression différentes d’une seule et méme réalité. Le véritable artiste, 
quil soit cordonnier, danseur ou poéte, sera celui qui, devant la création, 
témoignera d’un attentif svuci de connaissance, dans le respect et l’amour. 
Et qui ensuite fera bien son oyvrage. 

Cet ouvrage, tiré du monde, fait de labeur et de génie humain, tissé dans 
la souffrance et la ferveur créatrice, le chrétien en fait offrande a Dieu. Au 
nom de celui par qui et pour qui sont toutes choses, il rend la création a 
son auteur, une création exprimée et chantée par un fils de la terre que Dieu 
a fait cependant de peu inférieur a Lui et a qui il a donné la domination sur 
toutes choses. (Ps. 8. 6-9.) 

Alors, en un office majestueux, les cieux et la terre entonneront un hymne 
au Créateur, par le ministére de l’homme, 4 qui l’honneur et la joie ont été 
donnés d’étre chantre de la création, servant de la grande liturgie cosmique. 


JEAN-PHILIPPE RAMSEYER 


JESUS-CHRIST, VRAI DIEU ET VRAI HOMME 
II 


Les conséquences du dogme de Chaleédoine 
sur le plan du ministére de I’ Eglise 


«A la suite des saints Péres, nous enseignons tous a l’unanimité, un seul 
et méme Fils, Notre-Seigneur Jésus-Christ, complet quant a sa divinité, 
complet aussi quant 4 son humanité, vrai Dieu et en méme temps vrai 
homme, composé d’une 4me raisonnable et d’un corps, consubstantiel 
au Pére par sa divinité, consubstantiel 4 nous par son humanité, en tout 
semblable 4 nous, sauf pour ce qui est du péché; engendré du Pére, avant 
tous les siécles, quant a sa divinité; quant 4 son humanité, né pour nous, 
dans les derniers temps, de Marie, la Vierge, et la Mére de Dieu; nous confes- 
sons un seul et méme Christ Jésus, fils unique, que nous reconnaissons étre 
en deux natures, sans qu’il y ait ni confusion, ni transformation, ni division, 
ni séparation entre elles : car la différence des deux natures n’est nullement 
supprimée par leur union. » 
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Ainsi définissaient leur foi dans l’Incarnation, les Péres du Concile de 
Chalcédoine. 

Dans notre premiére étude?, nous avons essayé de comprendre d’abord le 
sens d’un concile dans la vie de l’Eglise et en quoi consiste la véritable 
unité de foi: nous avons remarqué que le mystére de la personne du Christ 
est tel que nous ne pouvons prétendre la saisir en tant qu’individus, et 
que nous ne pouvons espérer approcher la plénitude de la vérité que si nous 
acceptons avec humilité et obéissance de confesser avec tous les fidéles de 
tous les temps et de tous les lieux la foi de l’Eglise totale qui nous dépasse 
toujours, mais qui nous forme et nous fait progresser dans toute la vérité. 
Et c’est cette foi de l’Eglise totale, sans diminution, ni particularisme 
sectaire que le Concile de Chalcédoine a voulu exprimer, concernant la per- 
sonne de Jésus-Christ. 

Nous avons compris que notre foi dans l’incarnation, qui est le cceur 
méme du Credo, commande toute notre pensée chrétienne, notre théologie, 
notre conception de l’Eglise et notre comportement spirituel. Selon que nous 
serons plut6t nestoriens, nous attribuerons une plus grande importance 
a la nature humaine du Christ, nous concevrons l’Eglise pluté6t comme la 
société humaine des croyants et nous accorderons plus d’attention 4 l’effort 
de l’individu, a la valeur morale, voire au mérite sur le plan de la vie chré- 
tienne et dans l’ceuvre de notre salut. Si au contraire, nous sommes marqués 
par des influences monophysites, nous déifierons Jésus, nous confondrons 
lEsprit Saint et ’Eglise jusqu’a faire de celle-ci une puissance infaillible, 
nous insisterons presque exclusivement sur la foi de la communauté, sur 
lefficacité du sacrement, et nous retrouverons (tant il est vrai que les extrémes 
se touchent) cet optimisme nestorien sur le plan de la vie chrétienne, non 
cette fois parce que l’homme est capable de se sauver par son énergie morale, 
mais parce que la foi et les sacrements de l’Eglise sont si puissants qu’ils 
produisent une sainteté réelle et actuelle, évacuent presque tout péché 
et transforment la nature méme de homme. Et si cette nature peut étre 
ainsi transformée et sanctifiée, c’est qu’elle n’est pas si mauvaise. C’est ici 
qu’Eutychés rejoint Nestorius, le monophysisme retrouve le nestorianisme, 
et le catholicisme romain un certain libéralisme : méme confiance en l’homme, 
méme optimisme naturel, méme certitude du mérite. Quand on minimise 
la foi dans l’incarnation du Fils de Dieu dans une chair semblable a la ndtre, 
soit en humanisant le Christ soit en déifiant Jésus, on aboutit finalement 
a une glorification de Phomme: soit la glorification libérale de ‘homme 
naturel, soit la glorification romaine de ’homme sanctifié. Encore une fois 
nous envisageons ici des positions extrémes, conséquences d’affirmations 
justes a l’intérieur de l’Eglise une, mais devenues erreurs dans la sépa- 
ration des chrétiens et par l’orgueil des hommes. 





On peut penser peut-étre que c’est aller trop loin dans les comparaisons 
et que ces hérésies de Nestorius et d’Eutychés n’ont plus d’échos véritables 


1 Cf. Verbum caro, N° 22, p. 49-58. 
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dans nos Eglises. A quoi bon donc proclamer le dogme de Chalcédoine ? 
Ces vieux dogmes condamnaient de vieilles hérésies. Aujourd’hui notre foi 
doit s’exprimer différemment ! 

-Citons un théologien catholique romain actuel qui discerne dans le sein 
de son Eglise les tendances que nous avons caractérisées sous les noms de 
nestorianisme et de monophysisme et en face desquelles le Concile de Chal- 
cédoine a proclamé l’humanité complete et la divinité compléte de Jésus- 
Christ : 

«Ce serait, hélas! une illusion que de prendre pour des erreurs mortes 
ces hérésies aux noms lointains... Le monophysisme est la tentation ordinaire 
des personnes pieuses mais ignorantes. Le Christ qu’elles adorent et qu’elles 
prient, c’est, comme elles disent, LE Bon Dieu. Et elles entendent par la 
Dieu faisant plus ou moins semblant d’étre homme pour se tenir 4 notre 
portée... Les dévotions mal surveillées par l’Eglise finissent toujours par 
sévanouir dans cette hérésie funeste et insaisissable... Elle est malheureu- 
sement, a l’état diffus, trés répandue dans nos milieux fidéles... Le nesto- 
rianisme est la tentation des esprits forts qui veulent rester chrétiens 4 peu 
de frais. Quand ils parlent du Sauveur, ils ne l’appellent pas le Bon Dieu, 
ni le Sacré-Coeur, mais le Curist. Et sous ce nom, ils entendent un person- 
nage historique, devant lequel ils s’inclinent comme devant la plus haute 
personnalité humaine qui ait fait honneur 4 notre pauvre terre... et comme 
on dit aujourd’hui, le plus parfait représentant de l’idéal religieux dans 
lhistoire de ’humanité... 1 » 

Le Concile de Chalcédoine affirme vigoureusement la pleine humanité 
de Jésus-Christ 4 la suite. de la Bible qui déclare qu’«il fut rendu en tout sem- 
blable a ses fréres » (Hbr. 2. 17) et sa pleine divinité conformément aux mémes 
Ecritures qui nous assurent qu’« en lui habite corporellement toute la pléni- 
tude de la divinité » (Col. 2. 9). Comme tout chrétien qui veut entendre 
la Parole de Dieu telle qu’elle retentit dans toute la Bible, le Concile de Chal- 
cédoine n’a pas voulu échapper par un raisonnement trop humain et partial 
a la révélation du mystére de Jésus-Christ vrai Dieu et vrai homme, une 
seule personne « en deux natures, sans qu’il y ait ni confusion, ni transfor- 
mation, ni division, ni séparation entre elles ». Mais cette affirmation du 
Concile fidéle 4 l’Evangile ne devait pas avoir pour seule conséquence 
d’écarter les fausses doctrines sur la personne de Jésus et de préciser la foi 
de l’Eglise en Christ. Cette définition signifiait et inaugurait toute une concep- 
tion théologique, toute une vision de |’Eglise et de son ministere, toute une 
attitude de vie chrétienne. 


LA DOCTRINE DE L’EGLISE 


Pour les Péres, l’Eglise, comme le Christ, est de deux natures. Certes seul 
le Christ est Dieu et homme parfait. L’Eglise, elle, n’est que le corps du 
Christ habité par l’Esprit saint, c’est sa nature divine, et elle est une insti- 
tution, une société humaine, donc pécheresse et sujette a l’erreur, ce que le 


1 E. Masure, Le sacrifice du Chef, p. 133 en note. 
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Christ n’est pas. Mais la coexistence de deux natures dans l’Eglise, sans 
confusion, ni transformation, ni division, ni séparation entre elles, doit étre 
affirmée autant que la méme coexistence en Christ. L’Eglise est sainte, mais 
non infaillible, elle est humaine, mais pas seulement une société d’hommes 
pécheurs qui cherchent Dieu. L’Eglise est un vase de terre qui contient 
un trésor céleste. 

Les conséquences de l’hérésie nestorienne sur le plan ecclésiologique 
tendent, comme sur le plan de la christologie, 4 marquer une division et 
une séparation entre l’élément divin et l’élément humain. 

Toute une tendance de I’ecclésiologie au x1x® siécle conduisait a concevoir 
les Eglises comme des sociétés, des institutions humaines regroupant les 
chrétiens pour une certaine proclamation de l’évangile et pour le culte. 
Le lien essentiel entre le Christ et son Corps qu’est l’Eglise n’était pas suffi- 
samment souligné. 

L’unité de l’Eglise universelle était concue comme une réalité invisible, 
confondue avec la communion des saints. Cette Eglise universelle invisible 
semblait ne pas avoir de rapport vraiment organique avec la multitude des 
congrégations chrétiennes. Puisque le lien entre le Christ et l’Eglise est si 
peu marqué dans une telle ecclésiologie, il n’y a aucune assurance que |’Eglise 
ainsi concue transmette vraiment la Parole de Dieu; il ne peut y avoir aucune 
discipline de la foi, la conscience et la sincérité sont des critéres de vérité. 
L’unité de l’Eglise se contente de manifestations purement externes et l’on 
tend vers un formalisme. 

Les conséquences de l’hérésie monophysite sur le plan ecclésiologique 
tendent comme sur le plan de la christologie 4 favoriser la confusion de |’élé- 
ment divin et de l’élément humain et la transformation de l’un par l’autre. 
Certaines affirmations de l’Eglise romaine paraissent souvent entachées 
de ce monophysisme ecclésiastique. Le Christ est alors presque identifié 
a l’Eglise, dans son action au milieu du monde. La doctrine de l’infaillibilité 
papale a considérablement contribué 4 souligner cette identité de la parole 
de l’Eglise et de celle du Christ. On assiste la 4 une glorification de I’Eglise. 
L’Eglise ne veut pas étre appelée pécheresse. On souligne volontiers la pleine 
sécurité pour la foi dans une appartenance a cette Eglise, et il semble parfois 
que l’article premier du Credo devrait étre la foi dans l’Eglise. Ces affirmations 
ecclésiologiques conduisent 4 une conception trés concréte de l’unité catho- 
lique; comme le Christ est un, l’Eglise visible doit étre une dans toute sa 
réalité concréte : une seule institution, donc tendance vers la centralisation. 


Au temps du Concile de Chalcédoine, la doctrine de I’Eglise n’est pas 
encore formulée. L’Eglise est une réalité intensément vécue et l’intelligence 
théologique n’a pas encore travaillé sur ce donné. Le concile cecuménique 
manifeste l’unité concréte de l’Eglise. I] n’est pas considéré comme infaillible; 
le concile ne se confond pas avec le Christ, mais on ne croit pas davantage a 
l'indépendance du concile par rapport a l’Esprit Saint. I] n’y a entre eux ni 
division ni séparation. Le Christ parle aujourd’hui par l’Eglise, par le concile, 
autorité représentative de la catholicité, mais sa parole actuelle n’est point 
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une décision ad aefernum, elle est modifiable, et ne se confond pas avec la 
Parole méme du Christ, transmise dans les Ecritures. Cependant le concile 
se sait soumis et obéissant au Christ, parce que celui-ci n’est ni distinct ni 
séparé de l’Eglise. L’Eglise, Corps du Christ, est l’instrument providentiel 
de la Parole de Dieu aujourd’hui. 

En ce qui concerne les rapports du Concile avec Rome, nous devons 
souligner le caractere de liberté filiale qui marque ces derniers. Léon le Grand, 
respecté a la fois comme successeur de saint Pierre et pour son autorité 
théologique et spirituelle, n’a pas donné son assentiment a une convocation 
quil jugeait trop hative. Aprés coup, il se montrera d’accord avec cette 
convocation et des légats seront envoyés. Le Concile reconnait plut6t une 
primauté pratique de l’évéque de Rome en vue de maintenir|!’unité catholique, 
mais il ne lui reconnait aucun pouvoir d’infaillibilité. I] ne s’agit pas d’une 
autorité et d’une centralisation pour maintenir extérieurement l’unité, 
mais la primauté du pape est au service de l’unité vivante concue comme la 
vie du Christ et l’expérience de son amour dans la communauté universelle 
des fidéles. 

Conformément aux données christologiques du Concile de Chalcédoine, 
lEglise ne doit pas étre confondue avec Jésus-Christ. L’Eglise ne doit pas 
étre transformée en Royaume de Dieu. L’Eglise est le Corps du Christ, 
le lieu ott se manifeste l’Esprit Saint : en cela elle est la sainte Eglise, mais 
comme institution humaine, elle est aussi pécheresse. 

La nature humaine de |’Eglise ne dispense pas de l’obéissance et de la 
discipline, car 14 ot: est l’Eglise, 14 est le Christ. L’Eglise est le signe de la 
présence du Christ. Le Saint-Esprit est toujours dans l’Eglise. Cependant 
Yhumanité de l’Eglise l’invite 4 se juger souvent elle-méme a la lumiére 
de la Parole de Dieu. L’Eglise doit donc manifester qu’elle est le Corps 
du Christ, d’une maniére vivante et concréte en recherchant l’unité préservée 
par l’autorité, mais elle ne doit pas se prendre pour le Christ. Elle doit 
reconnaitre deux natures en elle, et cela la conduit 4 une autocritique qui 
sappelle repentance. 


LA DOCTRINE DU MINISTERE 


Nous allons essayer de comprendre maintenant comment |’Eglise, 
conformément a la foi dans l’incarnation du Fils de Dieu en une chair 
semblable 4 la nétre, conformément a la doctrine christologique des deux 
natures, définie 4 Chalcédoine, et conformément a sa nature propre d’Eglise 
Corps du Christ et société humaine, comment I’Eglise fidéle 4 sa foi au Christ, 
vrai Dieu, vrai homme, et selon sa vraie nature, doit vivre le ministere que 
le Seigneur lui a confié. 

Le ministére de I’Eglise est essentiellement le ministére de la Parole. 
La Parole de Dieu, l’Eglise l’entend retentir dans la Bible. La Bible est 
une collection de témoignages d’hommes, d’histoires humaines, voire de 
mythes. Notre conception de la Parole de Dieu dans l’Ecriture conformément 
au dogme de Chalcédoine doit reconnaitre ce caractére humain de la Bible, 











Pie co Sn pic a gna 





i12 MAX THURIAN 


mais cette Bible humaine porte en elle la Parole de Dieu. Le Christ a dit 
que tout le concerne dans l’Ancien Testament : Moise, les prophétes et les 
psaumes. Quant au canon du Nouveau Testament, ila été défini par l’Eglise 
apostolique toute pleine encore du souvenir de Jésus-Christ et assistée dans 
son indéfectibilité par Esprit saint selon la promesse méme du Seigneur. 
Toute la Bible donc porte le Christ, nous sommes liés a toutes ses parties 
car nous ne savons pas ou peut retentir aujourd’hui pour |’Eglise la Parole 
méme de Dieu. 

Nous devons donc tenir étroitement unis sans division ni séparation 
le caractére humain et le caractére divin de l’Ecriture sainte, faire droit 
simultanément aux découvertes de la critique historique et a la foi de l’Eglise 
reconnaissant la Parole de Dieu. Un certain criticisme et historicisme 
biblique peut pécher par nestorianisme s’il ne fait droit qu’a la science 
historique, s’il exagére le cété humain de la Bible. Mais la théopneustie qui 
se refuse a ouvrir les yeux sur les problémes critiques et littéraires des textes 
sacrés commet une faute tout aussi grave en confondant la Parole de Dieu 
avec la lettre. Nous avons la un monophysisme biblique qui péche par 
confusion. 

Dans le ministére de la prédication, nous retrouvons la méme unité 
de la Parole de Dieu et de la parole humaine. Trop considérer le discours, 
le tempérament, la psychologie du prédicateur, sans discerner la Parole de 
Dieu qu’il veut annoncer, c’est tomber encore dans le travers nestorien. 
Mais faire de la prédication l’activité essentielle et quasi exclusive de |’Eglise, 


sous prétexte que la prédication de la Parole de Dieu est la Parole de Dieu, 
c’est courir le danger monophysite. 


La conception que l’on aura du ministre est tout aussi dépendante 
du dogme de lincarnation précisé dans notre Concile. Le pasteur est un 
homme mais il est le serviteur de Dieu, un ambassadeur. Choisi par Dieu, 
mis a part dans I’Eglise, il a regu une consécration qui confére 4 son humanité 
un certain caractére. Cette ordination ne transforme pas sa nature d’homme, 
son service ne se confond pas avec sa vie, mais partout ov il se trouve, ou 
il parle et ot il agit, il doit étre considéré comme le représentant de Dieu 
et de l’Eglise. I] porte en lui un caractére qui ne permet pas de diviser et de 
séparer sa personne de son ministére. Une certaine conception nestorienne 
du ministére considére beaucoup trop "homme dans le pasteur. II] y a d’abord 
cette exigence qu’il soit un homme comme les autres, vivant obligatoirement 
dans les conditions ordinaires de ce monde: vie conjugale, familiale, voire 
mondaine. Mais comme on exige aussi qu’il soit le serviteur de Dieu, on 
lui demande un effort surhumain pour vivre les exigences de son ministére 
dans les conditions ordinaires de vie, sans lui donner les secours d’une direc- 
tion ou d’une discipline spirituelle. Il y a la une trop grande confiance faite 
a la nature, un certain naturalisme spirituel. On obtient alors parfois une 
division et une séparation graves dans toute l’existence pastorale. Seuls des 
étres tres forts parviennent a vivre dans cette tension et ce sont ceux qui 
s'imposent par leur autorité spirituelle. On ne reconnait d’ailleurs souvent 








CHALCEDOINE ET LE MINISTERE DE L’EGLISE 113 


que cette autorité-la au ministére, comme si le pasteur n’annoncait vraiment 
la Parole de Dieu que lorsque son humanité a été vraiment toute pénétrée 
de la présence du Christ. On en fait un prophéte. Malheur a celui qui souffre 
au milieu de toutes ces tensions et dont l’autorité ne serait que celle de sa 
consécration et de sa fonction. 

Il y a aussi une conception monophysite du prétre qui insiste trop sur 
le choix et sur la mise a part. Le prétre est alors un homme que !’on vénére 
comme un alter Christus. Sa présence est une nécessité absolue tant se confond 
avec lui l’ceuvre de Jésus-Christ. On exige d’autre part une transformation 
totale de son existence d’homme par sa nature sacerdotale, et pour souligner 
cette nature exceptionnelle du prétre, on lie le sacerdoce 4 certaines exigences 
obligatoires de rupture, comme le célibat par exemple. 


LA DOCTRINE DES SACREMENTS 


Un sacrement est un geste ou une action de l’Eglise, dans lesquels Dieu 
sengage selon sa volonté et sa promesse. Etant donnés les caractéres de 
simplicité de la matiére des sacrements, on peut dire qu’en eux éclate plus 
particuliérement l’ceuvre divine elle-méme. Dans la prédication, l’aspect 
intellectuel et oratoire de la vérité divine risque de laisser croire 4 une plus 
grande place de l’humanité. Dans la théologie réformée, la pleine assurance 
de la présence et de l’ceuvre du Christ dans les sacrements est fondée sur sa 
promesse et pas du tout sur le pouvoir du prétre. Le Christ y agit indépen- 
damment de la dignité ou de l’indignité du pasteur célébrant ou de certains 
fidéles participants. Certes le sacrement, pour agir positivement, exige la foi, 
Padhésion de homme. Une certaine interprétation de cette derniére vérité 
fait résider toute l’efficacité sacramentelle dans l’acte de foi des participants. 
Cette position qui insiste sur ]’ceuvre de homme conditionnant la validité 
ou l’efficacité du sacrement tend 4 nier le sacrement lui-méme. En effet, 
elle incline 4 voir dans le sacrement un moyen de connaissance, dont les 
fruits sont conditionnés par l’intelligence spirituelle, la bonne volonté et la 
foi du sujet. Cette facon d’affirmer le bénéfice du sacrement presque exclu- 
sivement ex opere operantis traduit une certaine tendance nestorienne. 

La conception sacramentelle qui souligne l’efficacité des gestes de I’Eglise 
trop unilatéralement ex opere operato trahit une déformation monophysite. 
Chez les Péres de l’Eglise, conformément 4 la christologie du Concile de 
Chalcédoine, et il faut le souligner, dans la théologie sacramentelle de Calvin, 
léquilibre de la foi au sacrement dépend de Il’affirmation simultanée qu'il 
est efficace ex opere operato ef operantis. Cette conception se traduit dans 
lexpression du sacrement comme «signe efficace », c’est-a-dire que le 
sacrement agit efficacement ex opere operato, selon l’unique promesse du 
Dieu fidéle, indépendamment de toute dignité morale ou spirituelle et au-dela 
de tout ce que notre foi peut saisir ou espérer, mais que cette efficacité est 
conditionnée par la foi, fit-elle grosse comme un grain de sénevé, qui recon- 
nait au moins le sacrement comme signe de la présence et de l’ceuvre de 
Jésus-Christ, ex opere operantis. 
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A l’époque de notre Concile, le baptéme des enfants est chose ordinaire. 
Ce sacrement appliqué a des étres inconscients du mystére manifeste que 
l’ceuvre de Dieu est indépendante de notre volonté. L’entrée d’un homme 
dans la communion de Jésus-Christ et dans l’Eglise dépend d’une démarche 
d’amour de Dieu seul. Cependant les Péres envisagent que la foi, la confir- 
mation, et l’eucharistie font partie avec le baptéme du tout de l’initiation 
chrétienne; on peut comparer cette vision de l’introduction dans |’Eglise 
4 l’entrée dans une maison ou avant de parvenir dans la piéce principale ou 
se prend le repas de famille, il faut passer par un vestibule, une antichambre. 
L’opposition actuelle 4 la pratique du baptéme des enfants trahit un certain 
nestorianisme. On y insiste sur le réle de homme dans son salut, sur !’effort 
nécessaire pour entrer dans |’Eglise. Le baptéme risque d’apparaitre plus 
comme le symbole de la foi et de l’appartenance 4 Jésus-Christ que comme le 
sacrement qui conduit 4 la foi et fait entrer dans l’Eglise. Il y a par ailleurs 
un monophysisme baptismal qui envisage que tout le salut est accordé 
dans ce sacrement, qu’il est d’une nécessité absolue et que les enfants morts 
sans baptéme ne peuvent entrer au Paradis. La foi de Chalcédoine nous 
conduit a reconnaitre la valeur du baptéme des enfants rappelant la gratuité 
du salut et a exiger la foi de la communauté qui recoit cet enfant dans son 
sein, puis la nécessité de la foi de l’individu, de la confirmation, de la pratique 
des moyens de grace pour persévérer jusqu’a la fin. 


Les conséquences de la foi en Il’Incarnation définie 4 Chalcédoine sont 
encore plus évidentes au coeur méme de la vie de l’Eglise, c’est-a-dire 
dans la célébration de la sainte céne. Le pain ou le vin eucharistique sont 
appelés Corps et Sang du Christ et cette double appellation au sein méme de 
la liturgie chrétienne signifie la présence dans l’union sans confusion d’une 
matiére appartenant a notre création et de la personne méme du Seigneur. 
Les Péres ont affirmé Phumanité et la divinité de l’Eucharistie. Comme 
dans l’union des deux natures en Christ, nous ne devons pas croire en une 
confusion des espéces et du mystére, ni en une transformation des espéces 
par le mystére. D’autre part le dogme christologique nous interdit de diviser 
ou de séparer l’ceuvre de la grace, de la matiére du sacrement. Dans la sainte 
céne, nous avons du vrai pain et du vrai vin qui représentent et présentent, 
signifient et communiquent le vrai Corps et le vrai Sang de Jésus-Christ, 
c’est-a-dire sa personne tout entiére, crucifiée, ressuscitée et glorifiée. 
Ces deux natures (pain, vin — Corps, Sang) se présentent 4 nous comme une 
seule et méme réalité : Christ se donnant en nourriture. 

Le nestorianisme eucharistique opére une division et une séparation 
entre la grace et les espéces. Chez Zwingli, on remarque cette indépendance 
du Christ par rapport aux espéces. La sainte céne signifie beaucoup plus la 
présence de Jésus-Christ dans la communauté et dans le croyant qu’elle n’est 
le sacrement efficace d’une communication de cette présence par le moyen 
des matiéres sacramentelles. On pourrait appeler cette conception de l’Eu- 
charistie un « occasionnalisme sacramentel ». Le pain et le vin sont plus les 
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symboles d’un don fait gratuitement a la communauté que les signes efficaces 
communiquant ce don. 

Le monophysisme eucharistique fait une confusion entre le Christ et la 
matiére sacramentelle, et il postule une transformation de l'une par l'autre. 
C’est 1a le sens de la doctrine de la transsubstantiation. Puisque le Christ est 
confondu avec le saint-sacrement, puisqu’il a transformé les espéces, puis- 
qu'il est devenu Jésus-hostie, il faudra adorer le sacrement réservé pri- 
mitivement pour la communion des malades, mais actuellement pour cette 
adoration méme. On pratiquera des cérémonies telles que les saluts, les béné- 
dictions et les processions du saint-sacrement. Le nom méme qu’a pris en 
France la féte romaine du saint-sacrement est trés significative. Ne parle-t-on 
pas habituellement de la Féte-Dieu ? Certaines expressions populaires sont 
également révélatrices de cette tendance monophysite. Ne dit-on pas « manger 
le Bon Dieu » pour « communier », ou encore, pour souligner l’innocence d’un 
homme : « On lui donnerait le Bon Dieu sans confession », ce qui veut dire : 
«Il est sans péché mortel, il pourrait recevoir le sacrement sans avoir besoin 
de l’absolution ». Telle pratique liturgique révéle aussi cette évolution 
monophysite. Dans les vieilles églises romanes, dans les cathédrales, on 
peut remarquer sur un cété du choeur une niche percée d’un trou, que l’on 
appelle la piscine. C’est la que primitivement on jetait les « ablutions », 
c’est-a-dire le vin et l’eau qui avaient servi a la fin de la messe a purifier 
le calice et les doigts du prétre ayant touché lhostie. On reconnaissait encore 
une certaine « humanité » du sacrement. Maintenant le prétre consomme ces 
ablutions, et tous les linges qui servent a l’action eucharistique sont entourés 
d’une attention casuistique. Il faut reconnaitre aujourd’hui une recherche 
de formes primitives plus authentiques : dans tel monastére, on a la permis- 
sion de jeter 4 nouveau les ablutions. Tout cela peut paraitre de peu d’im- 
portance, mais il faut remarquer dans ces indices parfois mesquins combien 
la vie de l’Eglise dans tous ses aspects forme un tout et dépend de la foi en 
Incarnation. 

Dans l’Eucharistie, nous devons confesser la présence réelle du Christ, 
se communiquant a nous sous les espéces du pain et du vin. Ni confusion, 
ni transformation; c’est du vrai pain et du vrai vin que nous avons sur la 
Table sainte avant, pendant et aprés la sainte céne. S’il convient de traiter 
avec un certain respect ce qui peut rester de pain et de vin, aprés l’Eucha- 
ristie, cela tient aux convenances mais non pasa la doctrine d’une permanence 
de la présence du Christ. Le Christ est présent dans le sacrement pour se 
donner 4 nous par la Communion et non pour rester sur l’autel. Ni division, 
ni séparation entre le Christ et le véhicule de sa présence. Le Christ est vraiment 
uni aux espéces sacramentelles pour se donner en nourriture aux croyants. 
Dans la liturgie, I’épiclése, ou invocation du Saint-Esprit sur les espéces 
comme sur la communauté liturgique, signifie cette union du Christ avec 
le sacrement. Il n’appartient point a la théologie de sonder les mystéres 
de cette union sans confusion ni division. I] lui suffit de l’affirmer. Toute 
explication plus ou moins philosophique du mode de cette union outrepasse 
les limites du dogme chrétien : transsubstantiation, impanation, consubstan- 
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tiation... C’est cette foi en la présence réelle du Christ uni au sacrement 
que Calvin cherche a définir lorsqu’il écrit dans le Traité de la Sainte Céne : 
«Si Dieu ne peut tromper ni mentir, il s’ensuit qu’il accomplit tout ce 
qu’il signifie. I] faut que nous recevions vraiment en la Céne le Corps et le 
Sang de Jésus-Christ puisque le Seigneur nous y représente la communion 
de l’un et de l’autre. Car autrement que serait-ce 4 dire que nous mangeons le 
pain et buvions le vin en signe que sa Chair nous est viande et son Sang breu- 
vage, s'il ne nous donnait que pain et vin, laissant la vérité spirituelle 
derriére ! (Contre le nestorianisme de Zwingli);... Nous avons donc a confes- 
ser que, si la représentation que Dieu nous fait en la Céne est véritable, la 
substance intérieure du Sacrement est conjointe avec les signes visibles : 
et comme le pain nous est distribué dans la main, aussi le Corps du Christ 
nous est communiqué afin que nous en soyons faits participants... Jésus- 
Christ nous donne en la Céne la propre substance de son Corps et son Sang 1. » 


On pourrait ainsi poursuivre |’étude de toute la vie de |’Eglise et de son 
role dans la société et montrer que tous les moments de son existence dépen- 
dent de sa foi en I’ Incarnation, au Christ vrai Dieu et vrai homme, une seule 
personne en deux natures, «sans qu’il y ait ni confusion, ni transformation, 
ni division, ni séparation entre elles». Si telle Eglise ou tel chrétien voit 
trop ’homme en Jésus-Christ, toute sa pensée et sa vie en sera conséquem- 
ment influencée; on attribuera toujours trop a homme, a l’aspect humain 
de l’Eglise, au réle de homme dans I|’ceuvre du salut ou du ministére. Au 
contraire si telle Eglise ou tel chrétien voit seulement Dieu en Jésus-Christ, 
la puissance de l’Eglise et du sacrement tendra a voiler la misére humaine 
et le péché de l’homme, le caractére humain de l’Eglise. Chaque fois que 
Jésus-Christ n’est pas compris et confessé dans la plénitude du mystére de 
sa personne telle que le Concile de Chalcédoine a voulu l’indiquer, sa gloire 
s’en trouve affaiblie et c’est la gloire de homme qui grandit : la gloire de 
homme naturel chez les nestoriens, la gloire de "homme sanctifié chez les 
monophysites. La foi au Christ selon le Concile de Chalcédoine glorifie le 
Fils de Dieu, vrai Dieu et vrai homme, et remet 4 leur juste place l’homme 
pécheur et I’Eglise. 


Max THURIAN 


LES EGLISES INDEPENDANTES AFRICAINES 
EN AFRIQUE DU SUD 


I. UNE PAGE D’HISTOIRE LOCALE 


La station missionnaire de Shiluvane posséde dans la tribu Pedi des 
Va-Ka-Ha (Tribu de Maake) une annexe nommée Serare, la seule de son 
genre, assez anémique, du reste, puisqu’elle ne compte aprés quarante ans 

1 Trois traités, Ed. Labor, Paris 1935, p. 112. 
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d’existence, que dix baptisés et trois catéchuménes. Un certain jour du mois 
de novembre dernier, nous nous rendons, l’instituteur, les dix baptisés, les 
trois catéchuménes, quelques moutards et moi, de Serare 4 Molapong, un 
endroit situé aux confins de la location de Maake, au pied du Mamotswiri. 
Au moment de pénétrer dans la gorge qui nous sépare encore de Molapong, 
nous passons a cété d’un batiment en ruines qui semble avoir été jadis de 
grandeur respectable. L’instituteur ne se fait pas prier pour répondre A nos 
questions : il s’agit du lieu de culte d’une ancienne Eglise « sioniste », jadis 
prospére et dont absolument rien ne subsiste aujourd’hui, sinon quelques 
briques que l’on récupérera sans doute un jour pour construire une école 
tribale. 

Quelle est histoire de cette église en ruines ? Quels rapports a-t-elle eus 
avec notre mission et, en particulier, avec notre annexe de Serare ? Quel est 
le réle joué par les « Sionistes » dans la tribu de Maake, aujourd’hui si paienne 
encore ? Et surtout, qu’est-ce que le sionisme lui-méme ? ! 

Sur les événements locaux, 4 Maake, voici le récit d’un homme du lieu, 
membre de la famille régnante. Je rapporte briévement ce récit, non qu’il soit 
trés extraordinaire, mais comme type de ce que d’autres parmi nos collégues 
auront pu observer 4 maintes reprises, ailleurs que dans le Lowveld, au sujet 
des mouvements indépendants africains et de leur genése. 

En 1912, un premier fait se produit, lourd de conséquences et néfaste 
pour une communauté africaine qui commencait 4 se stabiliser: le gouverne- 
ment déplace le gros de la tribu de Maake quatre milles 4 l’ouest de Shilu- 
vane et l’établit dans une nouvelle location. Au méme moment meurt le vieux 
chef Maake, grand ami des missionnaires. 

En 1914 — début de la premiére guerre mondiale, déclin du prestige des 
Blancs — des hommes reviennent des villes avec des idées nouvelles. Ils ont 
été convertis par un certain Révérend Le Roux, qui leur a préché le baptéme 
d’eau par triple immersion dans la riviére, le baptéme du Saint-Esprit, la 
deuxiéme venue du Seigneur. Parmi ces hommes se trouve Petros, cousin 
du nouveau chef Mabunya Maake, ce dernier plus ou moins fidéle a la mission, 
par tradition. Petros se querelle avec son cousin le chef et va établir son église, 
l’« Apostolic Church », en dehors de la location de Maake, a un mille de Serare, 
sur une colline baptisée « Botshabelo ». Notre annexe de Serare est certes 
prospére. Elle vient de recevoir une magnifique cloche donnée par les écoles 
du dimanche de Lausanne. Mais l’appel de « Sion » et de ses rites est plus fort 
que la prédication des missionnaires blancs. Le fer de Botshabelo l’emporte 
sur la cloche de Serare. L’évangéliste de la Mission suisse, Jonathan Mavusuna, 
se joint d’abord a Petros, entrainant avec lui toute l’Eglise de Serare, ou 
presque, puis il va s’établir, suivi de tous ses gens, dans les montagnes a I’est 
de Pietersburg, dans la tribu Pedi de Molepo. La propre femme du chef 
Mabunya et ses fils passent a l’« Apostolic Church », dont Le Roux est le seul 
surintendant blanc, résidant en ville. 

En 1916, une crise se déclenche parmi les membres de |’Apostolic Church. 
Les uns désirent que le nom de « Sion » figure dans le titre de l’église car, 
disent-ils, « Christ doit revenir en Sion ». D’autres protestent de leur fidélité 
a Le Roux: « We remain faithful to the missionary Le Roux, our church is 


1 Ce terme désigne ici, on s’en rendra d’ailleurs compte, non pas la mystique juive 
du retour en Palestine, mais le mouvement prophétique bantou-chrétien en Afrique du 
Sud. 
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The Apostolic Faith Mission ». Et c’est la débandade. Au dire de mon narra- 
teur, les dissidents-de l’Apostolic Church vont se rattacher a quatre groupes 
sionistes différents, dont les quartiers généraux sont en ville: Zion Apostolic 
Church — Jerusalem in Zion — Apostolic Revelation in Zion — Apostolic 
Church of Zion. 

Un des dissidents, converti par l’Apostolic Church de Serare avant la rup- 
ture de 1916, commence sa propre église 4 Thaba Kgone, dans la tribu de 
Mamabolo. C’est le fameux Lekganyane, un « messie » noir appelé a de hautes 
destinées puisque 4 sa mort, en 1950, il peut léguer a son second fils Edward 
une église forte, dit-on, de 28000 4mes, avec cinquante lieux de culte}, 
(Le fils ainé du prophéte, E. Lekganyane, qui aurait dG prendre la succession, 
se nommait Jésus. Il est mort en bas 4ge. L’église a attendu pendant trois 
jours sa résurrection...). Les fils du chef Mabunya retournent s’établir a la 
location de Maake et commencent une église tribale, sous leur propre direction. 
L’église se nomme Bethel in Zion et l’endroit Bethania. Ce sont les ruines de 
Bethania que nous avons rencontrées lors de notre tournée d’annexes en 
novembre dernier. 


Faut-il conclure de cette page d’histoire locale 4 la maniére de Moliére: 
« Et voila ce qui fait que la tribu de Maake est restée paienne » ? Les événe- 
ments que nous venons de rappeler sont-ils la preuve que 1a ou le prophéte a 
passé avec ses disciples, baptisant dans la riviére et priant pour les malades, 
dévoilant la route qui conduit aux Verts Paturages éternels de la race noire, 
il n’a laissé derriére lui que le paganisme, un paganisme d’autant plus impéné- 
trable au christianisme qu’il croit tout savoir du Saint-Esprit, du baptéme, 
de la priére, de la vie chrétienne et de ses lois ? 

Ou bien, au contraire, le mouvement sioniste et son paralléle, le mouvement 
éthiopien sont-ils les signes avant-coureurs et bienvenus de ce que les mission- 
naires du début du siécle ont tant souhaité: une église authentiquement 
africaine, adaptée 4 son milieu, débarrassée de ses formes européennes ? 

Telles sont les questions qu’il nous faut maintenant essayer d’aborder 
dans leur ensemble. En décrivant l’origine des églises indépendantes bantoues, 
en analysant leur credo et leurs pratiques, nous nous appuierons sur un ouvrage 
remarquable publié en 1948 par le Révérend B. Sundkler, un ancien mission- 
naire suédois au Natal et au Zululand: The Bantu Prophets in South Africa. 
Nous avons aussi consulté quelques articles de la Revue internationale des 
Missions sur le séparatisme, ainsi que les données du récent Handbook of 
Race Relations. Nous nous permettrons d’ajouter les observations que nous 
avons pu faire nous-méme parmi les églises indépendantes de la région de 
Shiluvane et d’esquisser nos conclusions personnelles. 


II. METHODE DE SUNDKLER — ARRIERE-FOND DU SEPARATISME 


1. La méthode 


Quelques mots d’abord sur la méthode suivie par le missionnaire suédois 
dans sa vaste enquéte. Avant de porter un jugement de valeur sur le phénoméne 
qu’il étudie, ou décider de ses causes (ce A quoi on s’était borné avant lui), 


+ A titre de comparaison, signalons que notre Eglise compte environ 5000 baptisés 
au Transvaal et 10 000 au Mozambique. 
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il veut le décrire objectivement. Il reconnait d’emblée, certes, que son objec- 
tivité est r..ative et qu’il approche son sujet avec certaines idées préconcues. 
Missionnaire suédois, envoyé par une église fortement épiscopale et tradi- 
tionnelle, ayant en elle le sens de la continuité de la Révélation, il se reconnait 
comme faisant partie lui-méme du probléme 1. Et ceci le conduit a traiter son 
sujet avec humilité et sympathie. Il ne parle jamais, par exemple, de « sectes 
éthiopiennes ou sionistes », rarement « d’églises séparatistes », ce qui impli- 
querait une nuance de mépris, mais bien d’« églises indépendantes africaines ». 

La question qu’il se pose est celle-ci: dans quelle mesure avons-nous, 
dans le sionisme et l’éthiopianisme l’image d’une réelle et fidéle « interprétation 
africaine » de la Révélation chrétienne ? Quels sont les éléments de la foi 
chrétienne qui ressortent et sont mis en valeur dans une église purement 
africaine, laissée 4 elle-méme, coupée de sa communion avec |’Eglise universelle? 
Ou serait-ce plutét l’ancien héritage bantou qui ressort dans une telle église, 
sous la forme d’un syncrétisme caractérisé ? Quels rapprochements peut-on 
faire, par exemple, entre un médecin ou un devin paien (nanga) et un prophéte 
sioniste, entre le chef d’une tribu bantoue et le président ou l’évéque d’une 
communauté éthiopienne ? Dans quelle mesure les songes et les purifications 
des sionistes, leur théologie de I’« esprit » (moya) ne sont-ils qu’un retour 
subreptice aux croyances paiennes ancestrales ? 

De plus, dans quelle mesure l’existence des églises indépendantes dans ce 
pays peut-elle étre considérée comme le résultat de la discrimination raciale 
dans l’Eglise et dans l’Etat ? Le séparatisme bantou n’est-il pas un probléme 
particulier 4 l’Afrique du Sud, pays de la ségrégation raciale? 

Et enfin, dans quelle mesure la multiplicité des grandes dénominations 
occidentales, et les missions du genre Holiness, Hot-Gospel, Foursquare- 
Gospel ou Full-Gospel* sont-elles responsables de l’instabilité et du morcel- 
lement effrayant des églises indépendantes bantoues ? 

En d’autres termes, on ne saurait juger de la situation sans tenir compte 
du passé: passé paien, passé missionnaire, passé économique et racial. 


2. L’arriére-fond du séparatisme 


Conformément a sa méthode, Sundkler consacre un premier chapitre de 
son livre aux croyances zouloues: réle de l’Etre supréme et des ancétres, 
réle positif de la société paienne, du devin-médecin-magicien, etc. 

Il examine ensuite l’histoire et la politique des missions chrétiennes parmi 
les Zoulous. A cet égard, on remarquera combien les entreprises missionnaires 
de tous bords se sont multipli¢es au Zululand et au Natal, avec tous les empié- 
tements et les divisions que cette multiplicité comporte. Non seulement les 
Wesleyens, les Anglicans, les Congrégationalistes, les Luthériens norvégiens et 
suédois s’établissent dans ces régions dés avant 1885 (année de naissance de 
la premiére église éthiopienne), mais, dés 1885, toutes sortes de missions du 
genre pentecdtiste et adventiste. En 1915, on compte quarante sociétés 
missionnaires 4 l’ceuvre ! 


1 Un évangéliste américain du type Hot-Gospel n’aurait jamais abordé le séparatisme 
sous le méme angle que le Révérend Sundkler. 

2 Full- et Hot-Gospel sont des expressions tirées du jargon apocalyptique des illuminés. 
(Hol-Gospel comme on dit Jazz-hol). Foursquare- Gospel: l’évangile 4 quatre angles: Jésus 
»sauve, guérit, revient et baptise ». C’est le mouvement de Pentecéte, auquel est égale- 
ment apparenté le Holiness- Gospel. 
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Il est important aussi, pour l’histoire du séparatisme, de connaitre la poli- 
tique missionnaire en faveur au début du siécle dans les grandes sociétés 
européennes et américaines. L’accent est mis sur la nécessité de favoriser 
Yautonomie des églises indigénes. Dans le programme A self-supporting, 
self-governing, self-propagating African Church, on souligne non pas le terme 
Church, mais le préfixe self. Les comités directeurs, en Europe et en Amérique, 
insistent pour qu’on accélére la consécration de pasteurs indigénes, fit-ce 
aux dépens de leur formation théologique. En 1904, lors d’une conférence 
missionnaire générale au cours de laquelle, pour la premiére fois, on voue un 
intérét particulier a l’éthiopianisme, le missionnaire Jacottet, de la Mission 
de Paris, recommande de prendre dans ce mouvement ce qu’il y a de mieux, 
c’est-a-dire de plus africain, et de préparer une séparation complete entre 
l’Eglise européenne et l’Eglise africaine, en Afrique du Sud, pour un proche 
avenir. Il est facile, en 1952, de critiquer une telle politique. Il est facile d’y 
déceler le germe d’une profonde erreur théologique, 4 savoir la distinction non 
seulement de forme mais aussi, fort probablement, de fond, entre un christia- 
nisme européen et un christianisme bantou. En fait, « le salut vient des Juifs », 
il ne vient ni des Blancs ni des Noirs et de leur génie religieux respectif. Christ } 
est né dans la famille de David et l’élection d’Israé] comme vase de la Révé- 
lation doit rester un scandale aux Européens comme aux Bantous. Nous verrons 
l’importance de ce point quand nous parlerons du Christ noir. Toujours est-il 
que des hommes aussi éminents que M. Jacottet ou que le Révérend Lennox 
de Lovedale, artisan de la Bantu Presbyterian Church, église indépendante 
africaine, sont, au début du siécle, des personnalités d’avant-garde. On ne 
saurait leur en faire grief. 

Parmi les facteurs du séparatisme, Sundkler mentionne enfin, sous le titre 
Net vir blankes = For Europeans only, la ségrégation raciale, dans l’église et 
dans la vie profane. Il fait remarquer une coincidence troublante : les années 
1913-1914 voient surgir un grand nombre de nouvelles églises indépendantes. 
Tel est le cas en particulier, nous l’avons vu, de notre annexe de Serare. Or, 
c’est en 1913 que le Général Botha fait voter la loi connue sous le nom de 
Native Land Act, et qui empéche les Africains d’acheter et méme de louer du 
terrain en Afrique du Sud, sauf dans certaines régions mises 4 part. I] semble 
qu’il y ait une relation de cause a effet entre ces deux événements. A cette 
époque des agitateurs anti-blancs s’écrient, en s’adressant aux Européens: 
« Vous avez commencé par avoir la Bible, et nous les terres. Maintenant, 
nous avons la Bible, mais c’est vous qui avez les terres ! » 


III. GENESE DU SEPARATISME. SES CARACTERISTIQUES GENERALES 


1. L’éthiopianisme 





Sundkler distingue deux formes de séparatisme: l’éthiopianisme et le 
sionisme. La premiére est la plus ancienne. En 1892, un pasteur wesleyen 
africain, Mangena Mokone, irrité par ce qu’il considére comme des signes 
de ségrégation dans son église de mission (deux conférences séparées pour 
pasteurs noirs et blancs), se sépare des missionnaires et fonde avec d’autres 
mécontents une église purement africaine, qu’il nomme The Ethiopian Church. 
Il a en effet entendu certains missionnaires précher sur des textes tels que 
Psaume 68. 32: « L’Ethiopie s’empressera d’étendre ses mains vers Dieu » 
ou Actes 8. 27-40, Vhistoire de l’eunuque éthiopien. Ces passages signifient 
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pour lui non pas — comme pour les missionnaires qu’il avait entendus — 
la promesse d’une évangélisation de l’Afrique, mais l’invitation A former 
une église africaine autonome, sous direction africaine. 

Avant Mokone, certaines églises tribales avaient déja fait leur appa- 
rition. Mais maintenant, pour la premiére fois, un chef religieux bantou a la 
vision d’une église supra-tribale, africaine et autonome. L’église éthiopienne 
regarde méme au-dela de l’Afrique, vers Amérique et ses églises noires. 
Par l’entremise d’un certain Dwane, ancien pasteur méthodiste lui aussi, 
des liens sont noués entre les Ethiopiens et l’African Methodist Church, une 
église américaine aujourd’hui reconnue en Afrique du Sud par le gouvernement 
sous le nom de A.M.E. 

D’autres églises éthiopiennes surgissent bientét et Sundkler s’attache a 
en décrire la genése, spécialement dans le Zululand. Pour des raisons d’argent, 
de prestige, d’incompatibilité avec les missionnaires, de ressentiment racial, 
certains pasteurs noirs font sécession. Ils forment des organisations qui, au 
premier stade de leur existence, se développent parallélement aux églises de 
mission dont elles sont sorties: méme doctrine, méme forme de culte et de 
discipline. Peu a peu toutefois, tout ce qui touche au rang du pasteur (ou 
de ’évéque, ou de l’archevéque), tout ce qui concerne les rites ou l’habillement 
sacerdotal se trouve accentué. Nous nous souvenons, a ce propos, de notre 
premiére visite 4 une petite église indépendante dans la location de Mohlaba. 
On était immédiatement frappé, en entrant dans le sanctuaire au son des 
alléluias, de la hauteur prodigieuse de l’estrade sur laquelle trénait le prophéte 
a longue barbe, entouré d’anciens et de dignitaires des deux sexes. 

Bienté6t, au sein de l’association éthiopienne, des scissions se produisent, 
généralement a la suite d’un conflit d’influence entre chefs de files. Et le tra- 
gique éparpillement se poursuit, les scissions succédent aux scissions, 4 un 
rythme toujours plus rapide. Aprés plusieurs décennies de ce processus, et a 
mesure que le temps s’écoule et que l’on perd davantage le contact avec l’église 
indépendante mére, le motif racial cesse d’étre l’agent principal de la dissidence. 
Peu a peu aussi, les groupements séparés de l’éthiopianisme originel tendent 
a en perdre les caractéres et adoptent les formes et les aspirations du second 
type, le sionisme, dont nous allons parler. 

Relevons encore, a la suite de Sundkler, le trés étrange écho qu’ont trouvé 
les événements d’Abyssinie parmi les chefs de file éthiopiens en Afrique du 
Sud : 1896, victoire du négus Ménélik sur les Blancs, 1935, guerre entre |’ Italie 
et l’Abyssinie. Ce qui pour les églises séparatistes, est en jeu dans ces guerres 
lointaines, c’est le sort d’un royaume africain e/ chrétien, aux ascendances 
chrétiennes plus lointaines que n’importe quelle église d’Europe. I] est tragique 
de réaliser A quel point une telle communion africaine des saints se base non 
sur la foi commune au Christ ressuscité, mais sur la race. 


2. Le sionisme 


Avec le deuxiéme type d’églises indépendantes, les églises sionistes, nous 
avons affaire non pas tant A un fruit de la ségrégation raciale qu’a une poussée 
de l’héritage bantou primitif, cherchant a prendre ses droits dans la vie reli- 
gieuse des Africains. Les esprits ancestraux, la magie. se vengent. Ce naturel 
bantou, que l’on croyait refoulé par la prédication chrétienne et l’instruction, 
revient au galop. 

La racine du mouvement sioniste se trouve aux Etats-Unis. En 1896, 
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un certain John Alexander Dowie fonde une secte apocalyptique qu’il nomme 
« The Christian Catholic Apostolic Church in Zion ». Il préche la guérison par 
la foi, le baptéme par triple immersion, le proche retour du Christ. En 1904, 
un missionnaire de cette église baptise vingt-sept Africains 4 Johannesburg, 
Un Européen, P. L. Le Roux se joint au groupe sioniste. Quelque temps plus 
tard, trois missionnaires pentecétistes arrivent 4 Johannesburg, préchant la 
nécessité du baptéme du Saint-Esprit. Le Roux se joint aux pentecétistes, 
Il recoit sa « pentecéte » en 1908, ainsi que tous les Africains de l’Apostolic 
Church. Et la doctrine nouvelle commence a se répandre. En 1915, Le Roux 
décide de se consacrer 4 l’ceuvre pentecétiste parmi les Européens seulement 
et abandonne les congrégations indigénes au soin de ses collaborateurs bantous. 
C’est de ce premier groupe de chefs sionistes que va sortir toute la série des 
églises sionistes, des « tikereke ta moya » (les églises de l’Esprit) comme les 
appelait fort justement un de nos chrétiens, il y a quelque temps. 

On remarquera A quel point les événements de notre annexe de Serare, 
tels qu’ils m’ont été rapportés par les gens du lieu, concordent avec les ren- 
seignements de Sundkler : mention de Le Roux, de son insistance sur le bap- 
téme du Saint-Esprit, en particulier. La crise de 1916 a Botshabelo n’est 
qu’un contrecoup du départ de Le Roux et de l’abandon des Africains a 
eux-mémes. 

Ainsi, c’est le sectarisme américain qui est a lorigine du sionisme. Si 
Von prend la liste des 850 églises — en majorité sionistes — identifiées par 
Sundkler jusqu’en aofit 1945, on y trouvera sans cesse des termes tels que 
«apostolic», « Jerusalem», « Zion», « Holy», « Faith », « Pentecostal », 
« Seventh Day » qui trahissent tous leur origine. Les scissions continuelles qui 
se produisent dans le sionisme, comme dans l’éthiopianisme, sont aussi, en 
partie, le fruit malheureux du sectarisme occidental. 

Il s’en faut de beaucoup que le message des inspirés du Nouveau-Monde 
ait gardé sa « pureté » primitive, une fois transplanté en terre africaine. Comme 
le dit Sundkler: «En passant des rives du lac Michigan (Dowie préchait a 
Chicago) aux riviéres et aux étangs du Zululand, bien des choses se sont 
produites ». Théologiquement parlant, les églises sionistes évoluent rapide- 
ment vers un mouvement syncrétiste bantou : la guérison, le parler en langues, 
les rites de purification, les tabous, en constituent les principales caractéris- 
tiques. Nous y reviendrons tout a l’heure. 

Chaque église dissidente aspire a étre reconnue officiellement et a jouir 
des avantages que cela implique (facilités de voyager, droit d’ouvrir des écoles, 
d’obtenir des terrains, de bénir des mariages). Le gouvernement tolére le 
séparatisme, aprés avoir craint pendant quelque temps qu’il ne fat un mou- 
vement politique camouflé. (Incident de Bullhoek, 1921, 4 Queenstown.) 
Selon le Handbook for Race Relations de 1949, le gouvernement aurait recu, 
jusqu’en 1949, 1088 demandes de reconnaissance officielle, de la part d’églises 
indépendantes. Neuf seulement ont été reconnues, dont 1’A.M.E. Church et 
la Bantu Presbyterian Church, toutes deux membres du Conseil chrétien de 
V’Afrique du Sud. 


IV. LES ASPECTS ESSENTIELS DU SEPARATISME 


1. La Terre sainte 


C’est en ville que l’éthiopianisme a pris naissance et qu’il garde son centre 
aujourd’hui. Dans un milieu hostile et dangereux, guetté par des maladies 
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nouvelles, loin des tombeaux ancestraux et de la protection du groupe tribal, 
le Bantou cherche une patrie. Il la trouve a l’église, qui prie pour lui et le 
yassure. S’il est éduqué, l’église éthiopienne lui fournira une doctrine et le 
moyen — pratiquement le seul — de faire valoir ses qualités d’organisateur 
ou de chef, s’il en a. Elle satisfera, par ses réunions administratives, son goat 
pour les meetings. L’évéque ou le président éthiopien se doit d’avoir une case 
postale, un bureau, un accés facile aux autorités pour les démarches répétées 
en vue d’une reconnaissance officielle. Pourtant, «il est difficile d’édifier la 
Nouvelle Jérusalem dans la Ville de l’Or ». Les concessions de terrain, les 
immeubles, les salaires des pasteurs y sont trop chers. Il est nécessaire aussi, 
pour un chef éthiopien, de garder 4 la campagne, au sein d’une tribu ou d’un 
groupe linguistique particulier, un point d’appui pour sa doctrine nationaliste. 

Les sionistes, eux, ont besoin de grands espaces, d’eaux pures, de collines 
sacrées, pour édifier leurs communautés et vaquer A leurs rites. Les centres 
de gravité de leurs mouvements, leurs terres saintes se trouvent a la campagne, 
dans un domaine qui leur appartient. C’est le cas du prophéte Lekganyane, 
a Byone, par exemple. 

Dans les capitales tribales, on n’aime guére les vagabondages des sionistes, 
la place excessive qu’ils accordent aux femmes, leur prestige de guérisseurs. 
Le chef, Mabunya Maake, assez tiéde pourtant vis-a-vis des missionnaires, 
préférait encore ceux-ci aux inquiétants illuminés de |’Apostolic Church. 
Pourtant, loin d’ébranler l’ordre ancestral, les sionistes le conservent. Ils 
affermissent la croyance a la sorcellerie, par leur magie et leurs guérisons 
« christianisées », Ils encouragent en fait la polygamie. 


2. Chef ou prophéte 


Aux deux types d’églises correspondent schématiquement deux types de 
leaders séparatistes : le chef et le prophéte. 

Le type du chef doit ses caractéristiques 4 l’ancienne organisation tribale. 
Parvenu au pouvoir par une prise de position nette, souvent violente, contre 
les Blancs ou l’autorité d’un missionnaire, le chef éthiopien zoulou, par exemple, 
réincarne la gloire de Chaka et de la nation zouloue. Il offre en sa personne 
un exutoire au sentiment patriotique zoulou, refoulé brutalement par l’arri- 
vée des Blancs. Organisateur, surintendant, président plus que prétre ou 
qu’homme de Dieu, le niveau de son éducation importe peu. Il est souvent 
trés bas. Sa formation théologique est inexistante, sauf dans certaines com- 
munautés, l’A.M.E. Church, par exemple. Entretenu financiérement par sa 
communauté, il a tout intérét a pratiquer la méthode du Sheep stealing (vol 
des brebis), pour augmenter ses revenus. Quand il a pu acquérir une autorité 
effective, il peut devenir fort riche. La villa et la Cadillac grand luxe du pro- 
phéte Lekganyane rendraient jaloux un ministre d’Etat. Autour du chef de 
Véglise gravite tout un entourage de lieutenants, de gardes de corps, de pas- 
teurs, d’évangélistes. Dans la crainte d’une sécession toujours possible, ces 
acolytes doivent étre surveillés de prés. En général, le président d’église du 
type « chef » n’a qu’un contact trés indirect avec ses communautés. 

Il en va tout autrement du conducteur religieux du type « prophete ». 
Successeur du devin-médecin de jadis, son autorité dépend de l’intensité 
de ses visions et de son pouvoir guérisseur. Les grands festivals annuels, 
au bord des étangs et dans les cités saintes, mettent le prophéte en contact 








124 THEO SCHNEIDER 


direct avec ses gens. Le « Nouvel Israél noir » a trouvé dans la personne du pro- 
phéte son Moise, son Messie, celui qui posséde I’« Esprit » et manie la puissance 
divine de guérison et de purification. Chose capitale: Jésus-Christ passe a 
lV’arriére-plan. Le « Christ noir » l’a détréné. 

Parfois les deux types, chef et prophéte, se trouvent réunis sur un seul 
homme. C’est le cas pour le prophéte Isaak Shembe, chef des Nazarites, 
une puissante et mystérieuse église séparatiste zouloue, dont Sundkler parle 
trés souvent. C’est le cas aussi pour le prophéte Edward Lekganyane, de la 
« Zion Christian Church ». Nous avons pu assister pendant quelques heures, le 
samedi de Paques dernier, au grand festival annuel de cette église, 4 Byone. 
Ce que nous avons vu a confirmé les données de Sundkler. 


3. Adoration et guérison 


L’éthiopianisme, nous l’avons vu, a vite fait de se dépouiller de la froideur 
et de l’austérité des églises protestantes dont il est issu. Les rites, les vétements 
sacerdotaux y jouent un grand réle. Le sermon n’y est souvent qu’une variation 
continuelle sur le théme « L’Afrique aux Africains ». Chez les sionistes, en 
revanche, il est de plus en plus remplacé par le témoignage individuel : « J’étais 
malade, les sionistes ont prié pour moi, je me porte bien maintenant et je suis 
des leurs. » Le baptéme dans l’eau courante et « pure » des riviéres devient un 
rite de purification. Il peut se répéter. Il doit étre précédé — chez les sionistes 
zoulous tout au moins — non pas d’une instruction catéchétique mais de 
vomissements consciencieux destinés a purifier des souillures internes. Le 
sioniste, en outre, a certains tabous (viande de porc, médecines, etc.). Tous 
ces traits rappellent autant les coutumes paiennes que les pratiques sectaires 
américaines. Bref, au nom de la liberté de I’« Esprit », l’émotivité religieuse 
bantoue et sa forme caractéristique, la possession démoniaque, se donnent 
libre cours chez les sionistes, mélées 4 un curieux légalisme. Les songes, le 
parler en langues, les témoignages doivent se dérouler selon un type de plus 
en plus rigide. 

Je me souviendrai toujours de l’impressionnante priére du soir, au festival 
de Byone. Hommes et femmes, par centaines, réunis en plein air, se proster- 
naient convulsivement, priant, criant 4 haute voix, chacun pour soi. Des 
«méres en Israél », saisies de tremblements, se roulaient par terre, se préci- 
pitant soudain vers un assistant pour lui dire « leurs secrets ». Bref, une impres- 
sion extraordinaire de masse et d’intensité émotive. 

Mentionnons encore la guérison par la priére, les attouchements du pro- 
phéte, le port de cordons protecteurs. Comment s’étonner que tous ces rites 
aient une place si importante chez les sionistes, quand on sait combien |’état 
sanitaire des Africains laisse 4 désirer, dans les locations et les réserves sur- 
peuplées. Selon une statistique officielle, reproduite par le South Africa Oui- 
look, un peu plus de la moitié seulement des enfants noirs nés a Port Elisabeth 
de juillet 1949 4 juin 1950 étaient encore en vie une année aprés. Comment 
s’étonner dés lors que les églises sionistes soient davantage des hépitaux que 
des églises, que la guérison y soit érigée en dogme, qu’elle y devienne le signe 
de la présence de 1’« Esprit » ? Comment s’étonner que le pouvoir guérisseur 
du prophete soit la marque la plus sfire de son autorité : religion et médecine ne 
sont-elles pas absolument liées dans la religion des peuples primitifs ? 
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4. Syncrétisme 


Dans les derniers chapitres de son ouvrage, Sundkler fait en quelque sorte 
la théologie du séparatisme. Il en reprend les notions et les fonctions de 
base : l’Esprit, la prophétie, le parler en langues, le réle des anges et des songes. 
Sur tous ces points, il résume son enquéte: la culture ancienne s’est trans- 
formée sous les coups de la civilisation et de l’effort missionnaire, mais c’est 
bien elle qui réapparait, vétue de blanc, baptisée dans les Jourdains sud-afri- 
cains, au son des alléluias et des amen. Le sionisme, c’est le vin nouveau 
de l’évangile versé dans les vieilles outres du paganisme, ow il se corrompt. 

Certes, la Bible est entre les mains de tous les évéques éthiopiens et de 
tous les prophétes sionistes. Nous l’avons trouvée chez le chef Dzumeri, qui 
préche le soir a ses vingt-six épouses légitimes pour les empécher d’aller 
roder. Mais il ne suffit pas d’avoir la Bible, il faut encore savoir la lire. Il ne 
suffit pas d’en connaitre par coeur quelques versets, pris ici et 14, se rapportant 
au sabbat, a la viande de porc, 4 Moise et 4 Jean-Baptiste. Il faut savoir 
linterpréter en partant de son centre : Jésus-Christ. Qu’advient-il de la Parole 
lorsque ce centre est escamoté ? Qu’advient-il d’une église lorsque l’autorité 
vivante et agissante en son sein n’est plus le Christ qui a souffert sous Ponce 
Pilate, qui est mort 4 Golgotha et qui est ressuscité le matin de Paques, mais 
le prophéte bantou, Christ noir omniscient, omniprésent, parfois « mort » et 
«ressuscité », agissant méme aprés sa mort ? D’un recueil d’hymnes sacrés 
en usage dans l’église nazarite du prophéte Isaak Shembe, Sundkler peut 
tirer la confession de foi suivante: « Je crois au Pére, et au Saint-Esprit, 
et 4 la communion des Saints nazarites. » Le Fils est absent! Le mythe du 
Christ noir, c’est, sur le terrain de |’Eglise, le fruit le plus tragique de la barriére 
de couleur. Comment s’étonner encore qu’au portail des Verts PAaturages 
Eternels, version sud-africaine, l’écriteau « For Natives Only » ait été placé ? 
L’obsession de la race ne meurt méme pas a l’entrée du Royaume. 

Samedi saint, a la «Sion sainte » (Zion City Moria) du puissant Lek- 
ganyane. Dans la masse des sionistes en uniforme impeccable, a l’allure fiére, 
a la sobriété parfaite, régne une grande allégresse. A l’intérieur d’un immense 
carré, formé par une école, un hétel, un magasin, les bureaux de l’église et 
une trentaine de grands autobus venus des villes, on danse avec frénésie, 
par groupes. Aucun signe de croix, nulle part. Sommes-nous vraiment ¢ 
samedi saint ? A l’ombre d’une enceinte de roseaux, des prophétes mine 
« devinent » les maladies des fidéles prosternés, purifient des souillures cachée$ 
aspergent chacun d’eau bénite. Soudain les trompettes retentissent, une pro- 
cession solennelle descend de la villa du prophéte qui domine la cité sainte. 
Les femmes en uniforme s’agenouillent, joignent les mains. On pousse des 
hululements, on applaudit. Le prophéte passe au rythme des tambours et 
des cuivres, suivi de som étendard, de ses « soldats » et des femmes qui se sont 
relevées et qui emboitent le pas. Oui, le Messie est revenu dans la Nouvelle 
Jérusalem terrestre et — pour quatre jours — les temps nouveaux sont inau- 
gurés en Sion... 










V. CONCLUSION 


L’intention essentielle de ces lignes était de brosser un tableau des églises 
indépendantes africaines en Afrique du Sud. Toutefois, pour terminer, nous 
voudrions indiquer briévement ce qu’il en découle pour notre réflexion mis- 
sionnaire. 
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L’éthiopianisme et le sionisme, comme toutes [es hérésies, anciennes et 
modernes, nous convient 4 une vigilance renouvelée et 4 une charité plus 
grande. 


Vigilance renouvelée. En présence des déviations msanifestes que nous venons 
de signaler, notre premier devoir est d’affirmer plus haut et plus clair les doc- 
trines essentielles de l’évangile. I] faut fournir 4 l’église indigéne des commen- 
taires bibliques en shangaan, donner 4 ses membres |’occasion de suivre des 
cours de théologie biblique, multiplier les contacts avec les chefs sionistes 
et éthiopiens qui ne demandent souvent pas mieux que de nous rencontrer 
et de nous entendre. Il importe surtout que nous préchions le Christ de telle 
maniére qu’il apparaisse clairement que son Corps sur la terre n’est pas la 
propriété d’une race, d’une civilisation, d’une dénomination particuliéres, 
mais sa Sainte Eglise universelle. Un cecuménisme correetement pensé et 
sincérement vécu est la seule réponse au séparatisme. 


Charité plus grande. Les aspirations des séparatistes africains, si erronées 
soient-elles, n’en réclament pas moins notre vive compréhension pour certains 
des motifs dont elles s’inspirent. Il est facile de critiquer le « paganisme » chris- 
tianisé des s¢éparatistes, mais qu’avons-nous fait nous-mémes pour leur attester 
la Seigneurie du Christ sur le corps humain et la puissance du Saint-Esprit 
dans la guérison des maladies ? Il est facile de rejeter l’aspect racial et natio- 
naliste des communautés dissidentes bantoues. Mais qu’avons-nous fait pour 
aider les Noirs 4 résoudre leur probléme économique essentiel, celui de la terre ? 
Nos fermes de mission pourraient jouer ici un réle essentiel. Il est facile de 
s’attrister des scissions en chaine des communautés dissidentes. Mais qu’avons- 
nous fait pour manifester l’unité organique de l’Eglise du Christ ? L’union 
de notre église indigéne avec d’autres églises africaines du type presbytérien 
constituerait un premier témoignage 4 cet égard. Il est facile de s’indigner 
des liturgies convulsionnaires, des tambours cultuels, des processions fréné- 
tiques. Mais qu’avons-nous fait pour répondre selon la vérité 4 l’émotivité 
du Noir ? Nos cultes, nos priéres du soir pourraient étre enrichis d’éléments 
liturgiques puisés dans le trésor commun de la chrétienté. C’est la vérité, 
et non le vide qu’il faut opposer a l’erreur. 

Tels sont les points essentiels sur lesquels, face aux églises séparatistes 
bantoues, nous avons aujourd’hui a obéir 4 la consigne de Tambaram: « Incar- 
ner et transmettre l’expérience de l’Eglise universelle. » 


THtEO SCHNEIDER 


LA CONFERENCE G@CUMENIQUE DE LUND 


La conférence de la commission de « Foi et Constitution » qui s’est tenue 
a Lund du 15 au 28 aofit, était la troisiéme dans la tradition de ces grands 
dialogues théologiques que furent les réunions de Lausanne en 1927 et d’Edim- 
bourg en 1937. Le mouvement cecuménique a ses débuts n’avait pas suscité 
en effet seulement le désir d’une collaboration pratique entre les Eglises, 
mais aussi celui d’une conversation théologique ou les différentes positions 
dogmatiques pourraient étre précisées, les points communs mis en évidence 
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et les zones de divergences bien délimitées. A Lausanne et a Edimbourg, 
les théologiens qui s’étaient réunis étaient en quelque sorte des spécialistes 
de l’ceecuménisme. Les commissions de continuation du travail d’Edimbourg 
sur l’Eglise, le culte, l’intercommunion, furent composées d’hommes qui, 
tout en étant gens d’Eglise, avaient tout de méme de par leurs goiits ou leur 
préparation un sens cecuménique particulier : c’étaient les gens d’avant-garde. 
La troisiéme conférence de « Foi et Constitution » 4 Lund devait marquer 
une nouvelle étape dans le travail théologique du mouvement cecuménique. 
Les délégués officiels de la Conférence devaient étre des représentants parti- 
culiérement habilités pour exprimer la foi et la théologie de leurs différentes 
traditions. D’autre part, la constitution méme du mouvement « Foi et Cons- 
titution » devait étre modifiée dans le sens que ce mouvement, jusqu’alors 
plus indépendant, devait devenir un organisme du Conseil cecuménique. 
De nombreux membres des commissions de travail qui avaient préparé la 
conférence se trouvaient n’étre 14 qu’a titre de consultants, ayant «le droit 
de prendre part aux discussions, mais pas de voter ni d’étre nommés présidents 
ou vice-présidents des sections sans l’autorisation spéciale de leurs Eglises 1. » 
Par ailleurs, il fut convenu, dés les premiéres séances, que si le matériel du 
dialogue théologique inventorié par les commissions préparatoires devait étre 
utilisé avec grand profit par la conférence, le plan de travail et les conclusions 
de ces commissions préparatoires ne devaient pas s’imposer obligatoirement 
aux délégués des Eglises qui étaient libres de mener la discussion comme ils 
Yentendaient. La conférence et les rapports qui résumérent ces débats pour- 
raient apparaitre comme signifiant parfois quelque pas en arriére dans le 
domaine de l’entente mutuelle. Les trois rapports et les trois volumes rassem- 
blant les travaux des commissions préparatoires étaient le fruit d’un effort 
de longue haleine et trés positifs dans le sens de l’unité. A les comparer, ainsi 
que ceux de Lausanne et d’Edimbourg, avec les documents qui révéleront 
les discussions de Lund, certains pourraient croire, 4 juste titre, qu’on n’a 
guére avancé. Mais, encore une fois, la composition de la délégation officielle 
de Lund était toute différente de celle des autres réunions semblables ou des 
commissions préparatoires. Le caractére plus ecclésiastique de cette délégation 
explique le ton différent du dialogue. On peut tout de méme regretter que les 
travaux préparatoires n’aient pas été plus exploités par les délégués des 
Eglises et on peut se demander méme si beaucoup en avaient pris une suffi- 
sante connaissance. Selon le mot du professeur Ramsey, il eft fallu procéder 
au début de la Conférence 4 un examen sur la connaissance des documents 
préparatoires par les délégués ! 


Les délégués 


Les délégués représentaient les différentes Eglises rattachées au Conseil 
cecuménique. Les orthodoxes dépendant du patriarcat de Moscou étaient 
absents comme a Amsterdam. Les délégués de l’Eglise orthodoxe de Gréce 
s’étaient fait excuser au dernier moment pour des raisons pratiques. Dans un 
discours prononcé le second jour de la conférence, le métropolite Athénagoras 
représentant les orthodoxes rattachés au patriarcat ade Constantinople, 
précisa trés fermement la situation de ses sujets dans cette conférence. Les 
théologiens orthodoxes ne pouvaient faire que des exposés positifs et précis 


1 Manuel officiel, p. 28. 
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au sujet de leur foi, sans se laisser entrainer dans des disputes stériles ou dans 
un vote concernant des résolutions sur des matiéres de foi, de culte ou de 
constitution. Il prétendit qu’il n’y avait la rien de nouveau: « Il en a toujours 
été ainsi, déclara-t-il, car l’Eglise orthodoxe grecque sait et proclame qu’elle 
n’est pas engagée par un enseignement humain et des décisions humaines... 
Elle est l’Eglise totale et unique, le Corps du Christ, unique agent mandaté 
par les apétres. Elle seule donc peut définir la foi. 1 » Cela mettait les ortho- 
doxes plus dans la situation d’observateurs que de participants réels. Les 
Eglises d’au-dela du rideau de fer étaient représentées par quelques ecclé- 
siastiques d’Allemagne orientale, de Tchécoslovaquie, et de Hongrie, appar- 
tenant aux Eglises luthérienne et réformée. L’Eglise catholique romaine était 
également présente en la personne de quatre observateurs désignés par le 
Vicaire apostolique de Stockolm sur l’ordre du Saint-Office, dont les noms 
avaient été proposés et soumis au préalable a l’archevéque luthérien d’Upsal, 
primat de Suéde et président de la conférence. Ces hommes, choisis dans le 
clergé catholique romain de Suéde, représentaient un esprit trés cecuménique. 
Ils purent participer non seulement aux séances pléniéres mais également 
aux sessions de travail et ainsi faire entendre la voix de l’Eglise de Rome. 
Si théoriquement leur situation était différente de celle des orthodoxes, pra- 
tiquement, aprés l’intervention du métropolite Athénagoras, les uns et les 
autrés faisaient figure d’observateurs plus ou moins actifs. Cela, espérons-le, 
pourra constituer un précédent pour d’autres réunions de méme type et 
il est permis de penser que |’Eglise catholique romaine prendra dans I’avenir 
une part plus active et plus efficace dans le mouvement cecuménique. En effet, 
il n’est pas question que les théologiens qui participent 4 ce dialogue cecumé- 
nique relativisent les positions dogmatiques de leurs Eglises respectives. 
Ils peuvent, nous l’avons vu dans le discours du métropolite Athénagoras, 
croire que leur Eglise est la seule véritable, penser que l’unité se fera en elle, 
et pourtant participer effectivement 4 une discussion théologique en vue de 
Vunité visible du Corps du Christ. Leur contribution est alors un témoignage 
rendu 4 la vérité qu’ils croient pleinement posséder par leur tradition. Qui se 
refuserait 4 ce simple et humble témoignage a la vérité ? 


La priére des Eglises 


La conférence de Lund fut d’abord un signe de l’aspiration universelle 
a l’unité dans la foi, la liturgie, la communion. Ce signe fut tout particulié- 
rement sensible dans les priéres du matin et du soir qui réunirent les délégués 
dans la cathédrale. L’office était célébré chaque jour par un représentant 
des diverses traditions chrétiennes. On put ainsi participer 4 des priéres aussi 
différentes que la méditation des quakers ou la liturgie de l’Eglise mar thoma 
du sud de l’Inde. La conférence elle-méme, pour éviter toute discussion 
pénible au sujet d’une intercommunion, n’avait organisé aucun service eucha- 
ristique. Le dimanche 17, une grand’messe suédoise fut célébrée a la cathé- 
drale. Une décision spéciale de l’épiscopat autorisait tous les membres de la 
conférence a prendre part 4 la communion. Le signe de l’unité fut particu- 
liérement réalisé dans cette liturgie de l’Eglise luthérienne de Suéde qui a 
conservé 4 travers la Réforme, accomplie sans heurt ni rupture, toutes les 
valeurs de la grande tradition cecuménique. Chaque jour des liturgies de 


* Discours du T. R. Athénagoras, archevéque de Thyatire, 16 aofit 1952, p. 3. 
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sainte céne étaient célébrées selon les différents rites par des évéques ou des 
pasteurs des Eglises représentées. La liturgie orthodoxe célébrée dans la grande 
crypte de la cathédrale semblait retrouver son cadre original. L’Eglise unie 
de l’Inde du Sud célébra deux fois sa liturgie dans cette méme crypte sur le 
vieil autel du x1 siécle. Cette nouvelle liturgie, qui tente de réunir les valeurs 
catholiques et évangéliques, révéla aux assistants ce que pourrait étre un jour 
le culte d’une semblable Eglise en Occident. Le dimanche 24 aofit un grand 
service de priére de la conférence rassembla tous les délégués dans leurs robes 
ecclésiastiques. Ainsi dans ces moments de priére et dans ces liturgies la vision 
pouvait étre donnée de ce qu’un jour |’Eglise sera, une dans la foi et diverse 
dans les expressions de cette foi. 


Les problémes essentiels 


C’est dans cette perspective aussi de l’unité sur les choses essentielles 
et de la diversité possible de l’expression que le travail théologique de la confé- 
rence fut inauguré. Les trois exposés liminaires du professeur Hodgson, du 
Rev. Tomkins et du Dt Schlink essayérent de faire comprendre aux délégués 
que la conférence de Lund devait marquer un pas nouveau dans le travail 
cecuménique. En effet, jusqu’alors et depuis une trentaine d’années, les théo- 
logiens cecuméniques se sont efforcés de préciser les différences réelles de leurs 
théologies et les fondements de ces divergences, de méme que les points sur 
lesquels un accord pouvait étre dés maintenant réalisé. Aujourd’hui cette 
comparaison risque d’étre stérile et de réveiller le confessionnalisme si elle 
n’aboutit pas a une forme de synthése ou au moins a la reconnaissance que, 
derriére nos oppositions, il y a peut-étre souvent le jeu de facteurs non théo- 
logiques se mélant a des facteurs purement théologiques. Dans une lettre a 
la Conférence préparatoire de Chichester en 1949, le professeur Dodd avait 
attiré l’attention du mouvement cecuménique sur le réle des motifs inavoués 
dans les discussions cecuméniques 1. La conférence de Lund devait commencer 
cette étude nouvelle. Mais il y avait et il y aura mieux 4a faire encore. La 
précision des positions, leur comparaison loyale, l’exorcisme des facteurs 
non théologiques, doivent se prolonger dans une méditation sur la possibilité 
d’existence dans l’Eglise une, de positions théologiques jusqu’alors apparues 
contradictoires, comme les expressions diverses d’une vérité dont la plénitude 
ne peut é€tre affirmée que d’une maniére dialectique. Le professeur Hodgson 
s’exprimait ainsi : 


« Pendant toutes nos discussions ici, souvenons-nous sans cesse du but de notre confé- 
rence. En discutant de l’Eglise, notre seul but est de nous poser cette question : Jusqu’a 
quel point nos diverses conceptions de 1|’Eglise sont-elles conciliables au point d’étre 
tenables dans une Eglise unie ? Ceci implique deux phases dans notre programme. Pre- 
mié¢rement, il faut comparer et expliquer les diverses conceptions desquelles nous partons 
en tant que délégués de nos Eglises. Ensuite nous essaierons de voir jusqu’a quel point 
celles-ci peuvent étre considérées comme étant des approches convergentes d’une vérité 
commune a tous, et par quelle revision ou correction chacun peut bénéficier des rapports 
les uns avec les autres. 

» La premiére ne doit plus nous retarder. Les commissions théologiques ont exposé 
et comparé les différents points de vue que nous devons maintenant considérer. De plus, 


1 Social and Cultural factors in Church divisions, Faith and Order commission, papers 
N° 10, p. 7 @ 11. 
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chacun de vous les améne, puisque chaque délégation représente sa propre Eglise. Cepen- 
dant j’aimerais vous donner une illustration de ce que j’entends par s’expliquer les uns 
aux autres. 

» En relation avec les sacrements, la phrase ex opere operato a été un sujet de contro- 
verse. Beaucoup de discussions et de désaccords sont dus a des compréhensions diverses 
de cette phrase. Le catholique l’accepte car il considére Dieu comme Il’operans. L’ adoration 
sacramentelle est pour lui le rempart contre le pélagianisme; c’est l’adoration dans laquelle 
Vimportance de l’élément humain est 4 son minimum. La signification de leurs services 
de baptéme et de sainte céne, c’est la croyance que c’est Christ lui-méme qui dans le 
baptéme incorpore le nouveau membre dans la communion des pécheurs pardonnés qui 
sont Son corps mystique sur la terre, et c’est Christ lui-méme qui dans l’Eucharistie prend 
le pain et le vin comme moyens de perpétuer son ministére terrestre commencé a Bethléhem, 
Ce qui était important dans le service auquel je viens d’assister, n’était pas ce que j’ai cru, 
ni ce que j’ai pensé, ou comment je me suis senti, mais ce que Dieu a fait : ex opere operato. 

» Mais pour le protestant cette phrase suggére la croyance que certains bienfaits spi- 
rituels sont a acquérir par une exécution correcte de certains actes rituels faits par des 
ministres terrestres. La pensée est que le ministre terrestre est l’operans, et la phrase 
ex opere operato comporte en méme temps la magie du paganisme et l’hérésie du péla- 
gianisme. 

» Si j’ai raison, nous avons 4 faire beaucoup de travail de ce genre pour dissiper les 
malentendus. ? » 


Le Rev. Tomkins, secrétaire général de « Foi et Constitution », déclara 
dans le méme sens: 


Mais il y a une objection plus sérieuse 4 ce que j’ai appelé une «simple ecclésiologie 
comparée » et c’est qu’en insistant 4 expliquer nos différences par des déclarations compa- 
rées sur nos conceptions sur ]’Eglise, nous sommes tentés par le méme procédé de les 
justifier. Nos différentes « positions confessionnelles » tendent 4 devenir des murs crénelés 
que nous sommes déterminés a défendre, plutét que des confessions de foi qui nous poussent 
a rendre témoignage 4 notre commun Seigneur. 

Sans oublier cette nécessité manifeste de poursuivre notre action d’éducation auprés 
de ceux qui n’ont pas encore compris les croyances de leurs fréres chrétiens séparés (ou 
méme, souvent leurs propres croyances), je voudrais cependant souligner que pour nous, 
qui avons été appelés par nos Eglises 4 travailler au coeur méme de cette entreprise, 
nous sommes arrivés au point ot l’on ne fait plus rien de profitable par des explications 
mutuelles. Le travail est 1a, qui attend que nous l’accomplissions jusqu’a la limite de sa 
validité. Mais ne pensons pas que nous irons beaucoup plus avant en expliquant, une fois 
encore, ce que sont les évéques ou le baptéme. Ce faisant, nous courrions le danger de cata- 
loguer des problémes morts au lieu de nous attaquer a une vérité vivante, et de donner 
la finalité d’un but a ce qui ne devrait étre qu’un point de départ vers une compréhension 
nouvelle... 

Par le fait méme d’entrer en rapport les uns avec les autres nous avons déja voulu 
la mort de nos dénominations. C’est ce que je voulais dire en affirmant que bien que le 
Conseil cecuménique soit un conseil de dénominations, parce qu’il n’y a pas d’autres 
unités avec lesquelles il peut travailler, il a déja détruit la justification des dénominations. 
L’essence du confessionnalisme est de supposer que les dénominations suffisent; l’essence 
de notre accord mutuel est de nier que nos dénominations suffisent. Le danger du Conseil 
cecuménique est d’encourager la permanence des unités sur lesquelles il repose, et c’est 
la vocation particuliére de Foi et Constitution de témoigner dans tous les domaines de la 
vie du Conseil, qu’il n’a été créé que pour mourir en tant que « Conseil des dénominations »?. 


Le D' Schlink montra que nos séparations actuelles sont bien peu de chose 
au regard de celles que le tribunal du Christ prononcera au jugement dernier. 


* Introduction au rapport des Commissions théologiques, par Dt LEoNARD Hopason, 
16 aofit 1952, p. 4 et 5. 


2 Quelques implications du Mouvement ecuménique, par OLIVER S. TomKINs, 17 aoit 
1952, p. 5. 
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Nous devons étre conscients que «la séparation 4 laquelle le Christ procédera 
4 la fin des temps passera a travers toutes les Eglises », Son message prophé- 
tique, le plus beau certainement de toute la conférence, place les délégués 
devant l’exigence de reconnaitre la présence du Christ qui revient et qui nous 
contraint 4 Vunité, attitude existentielle bien nécessaire pour permettre le 
dépassement des discussions académiques périmées. 


« Aucune des Eglises ici assemblées ne peut s’attendre a échapper a la division en ce 
jour-la. Méme a certains de ceux qui ont été assis et qui ont bu en sa présence et qui ont 
entendu sa parole (Luc 13. 26 ss), qui ont prophétisé et qui ont fait des miracles en son 
nom, le Seigneur dira : « Je ne vous ai jamais connus; retirez-vous de moi » (Mat. 7. 22 ss). 

» Mais qui done sera sauvé ? Les pauvres en esprit, ceux qui ont faim et soif (Mat. 
5. 3, 6), ceux qui attendent et veillent ardemment (Mat. 25. 1 ss) — les impatients qui 
savent qu’ils sont totalement étrangers dans ce monde et qu’ils n’y ont aucune demeure 
permanente — ceux qui attendent la solution de tous les problémes uniquement du 
Seigneur qui reviendra. Quant aux riches, aux satisfaits, aux rieurs, 4 ceux qui ont leur 
patrie et leur coeur ici-bas, Christ dit a leur sujet : « Malheur a eux ! » (Luc 6. 24 ss). Nous 
sommes ici des représentants d’Eglises séparées. Mais devant nous tous se tient le Seigneur 
qui revient, que nous en soyons conscients ou non. Nous nous trouvons tous déja dans le 
filet qu’il a lancé, méme si celui-ci n’a pas encore été retiré de la mer et si nous nous ima- 
ginons nager encore librement dans l’eau. Mais le filet sera certainement retiré, et on 
triera alors les bons et les mauvais poissons. (Mat. 13. 47 ss.) Nous pouvons étre désunis 
al’extréme — pratiquement nous sommes unis par le fait que nous sommes irrémédiable- 
ment pris dans un seul filet et que nous sommes livrés 4 un seul pécheur: le Seigneur}. » 


Le travail des sections 


Pratiquement la conférence se répartit en cing sections de travail, trois 
sur l’Eglise (conception de l’unité, de la continuité, de la sainteté de l’Eglise), 
une sur le culte et une sur l’intercommunion. Ce travail des sections parfois 
assez approfondi, traduit dans des rapports, fut corrigé dans les séances 
pléniéres. Celles-ci, ot les théologiens consultants avaient moins la possibilité 
de s’exprimer que dans les sections, puisque seuls les délégués pouvaient 
proposer des amendements, revétirent un caractére de moins grande entente. 
On se rendit compte qu’on n’était pas prét encore a sacrifier les dénominations 
et leurs positions particuliéres au profit d’une unité plus vaste et plus complexe. 
La position « catholique » se manifestait toujours dans le sens d’un « inté- 
grisme » méme trés atténué. Pour les « catholiques » (orthodoxes, anglicans, 
vieux-catholiques) l’unité, si elle exige de leur part certaines réformes et 
certains assouplissements des conceptions recues, implique d’une maniére 
ou d’une autre un « retour », 4 certaines structures traditionnelles essentielles 
manifestant la continuité de l’ceuvre du Christ. I] faut que les protestants 
retrouvent l’épiscopat dans la succession apostolique, par exemple. Les 
« protestants » pressentant dans les discussions et les rapports cette exigence 
latente, manifestaient parfois une certaine impatience et un certain purisme 
intransigeant. 

Les votes pour l’acceptation des rapports ne furent pas toujours exempts 
d’une certaine ambiguité. Dans une conférence comme celle-la, qui ne prétend 
a aucun degré étre un concile ayant autorité sur les Eglises, il efit fallu se 
borner, d’une part a voter avec grande attention et 4 l’unanimité seulement 
sur quelques affirmations théologiques de base représentant le consensus 
universel actuel, et d’autre part 4 constituer un état comparatif des positions 


1 Le peuple de Dieu en marche, par le professeur SCHLINK, 17 aofit 1952, p. 1 et 2. 
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théologiques diverses concernant les sujets de la discussion ou l’unanimité 
ne pouvait étre acquise. Les rapports qui paraitront risquent de laisser croire 
bY qu’un accord complet a été obtenu sur certains points ou une faible majorité 
l’a emporté et sur certains autres ot une faible minorité réagissait. Les dif- 
férentes parties des rapports de Lund ne peuvent pas étre situés sur le méme 
plan et seuls les délégués pourront les interpréter utilement pour autant 
qu’ils se souviennent des débats. Par exemple, dans le chapitre sur le Christ 
et son Eglise!, on pourra lire : « Le Christ n’est jamais sans son Eglise; l’Eglise 
n’est jamais sans le Christ. » Cette phrase a été critiquée par un théologien 


ee ee ee 
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i réformé qui, conformément a sa théologie, voulait que l’on précisat que la 
f vraie Eglise n’était jamais sans le Christ, entendant par la que le Christ peut 
F abandonner |’Eglise traditionnelle pour faire surgir son Corps ailleurs. Cette 
¥ remarque supposait une ecclésiologie assez différente de celle révélée par la 
iq phrase du rapport. Or une faible majorité rejeta cette correction. Peut-on 
B parler alors d’un consensus ? Il faudra, pour étre loyal, rappeler que ces rapports 


ql ne sont qu’une indication des problémes que les Eglises auront a résoudre 
et qu’ils révélent parfois un consensus unanime, parfois l’opinion d’une simple 
majorite. 


Le consensus 





Ceci dit, il ne faudrait pas sous-estimer l’importance du consensus théo- 
logique obtenu a Lund. On peut seulement regretter qu’il ne soit pas plus 
clairement indiqué dans les rapports. Le chapitre 2 du rapport définitif aborde 
de front le probléme de la nature de l’Eglise. Il faut se réjouir que dans le 
paragraphe sur « La foi de l’Eglise dans le Pére, le Fils et l’Esprit Saint », 
la foi du mouvement cecuménique dans le Christ Dieu et Sauveur trouve 
un développement qui rappelle trés fidélement les grands symboles. Dans 
toutes les sections, le dogme de la Trinité fut explicitement affirmé comme 4 
la base des différentes théologies authentiques représentées 4 Lund. Le troi- 
siéme chapitre aborde le probléme de la continuité et de l’unité. La difficulté 
essentielle entre « catholiques » et « protestants » est que les uns affirment 
d’une part la nécessité vitale pour l’Eglise et la validité de son ministére 
d’une structure épiscopale dans la succession apostolique et que les autres, 
quand a l’extréme limite ils pourraient admettre l’épiscopat, ne peuvent le 
considérer, ainsi que la succession, que comme un symbole d’unité et de conti- 
nuité utile peut-étre a leur maintien, mais non pas nécessaire 4 un ministére 
valide de l’Eglise. Le quatriéme chapitre concerne les formes du culte. Seule 
cette section a pris soin de séparer un paragraphe sur les accords d’un autre 
sur_les problémes irrésolus, pour distinguer dans un troisiéme les facteurs 
non théologiques jouant un réle dans le domaine liturgique. Il peut étre 
intéressant de citer les points d’accords de cette section qui peuvent repré- 
senter un réel consensus réalisé dans la conférence: 


«1. Nous rendons notre culte au Dieu unique, Pére, Fils et Saint-Esprit, le Dieu- 
a par l’Esprit duquel tout vrai culte est inspiré et auquel tout culte chrétien est 
offert. 

» 2. Dieu lui-méme crée la foi par laquelle nous lui répondons dans le culte, en nous 
rencontrant et en nous parlant (cf. Gal. 2. 20). Par cela, nous entendons qu’au moment 
de la rencontre du Christ avec les hommes, ceux-ci sont libres de répondre; mais dans la 
lumiére de cette réponse, ils comprennent qu’ils n’auraient pas pu chercher Dieu s’il ne 


* Conference report, ch. 2, 28 aofit 1952, p. 1. 
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les avait pas déja trouvés et que la foi par laquelle ils répondaient était elle-méme un don 
que Dieu leur avait fait. 

»3. La rencontre de Dieu avec nous et la réponse qu’on lui fait dans le culte engage 
’homme tout entier (Mat. 22. 37-40). Cela s’accomplit dans le culte, le témoignage, 
'obéissance et le service chrétiens. 

«4, La réponse telle qu’elle s’exprime dans le culte comporte |’adoration, la confession, 
audition de la Parole de Dieu, l’intercession, l’invocation, l’oblation, la louange, la 
supplication et l’action de graces (par ordre alphabétique dans le texte anglais). 

» 5. Parole et Sacrement sont tous deux les dons de Dieu. Dans la lecture et la prédi- 
cation de la Parole, et dans l’administration des Sacrements, Dieu nous offre sa grace, 
nous rend participants de sa connaissance pour nous sauver et nous met en communion 
avec lui. 

» Les membres de la Société des Amis témoignent de la méme expérience a travers 
le culte commun et silencieux et le ministére laique surgissant alors. 

» Tout culte s’accomplit dans et avec la famille et le peuple de Dieu aussi bien dans les 
cieux que sur la terre. Méme dans la priére privée, le chrétien prie toujours avec |’Eglise 
et comme un membre de la communion des saints. Le culte de la communauté est a la 
fois la base de toute priére et piété privée et un témoignage chrétien puissant et essentiel 
pour le monde. ! » 


Si nous avons cité plus longuement le texte du rapport de la section sur 
le culte, c’est qu’il nous semble qu’il s’y est fait un effort tout spécial dans le 
sens proposé par les orateurs des premiers jours : non plus simple comparaison, 
mais tentative de se rejoindre en se comprenant de l’intérieur; d’autre part, 
il est peut-étre plus aisé de cerner le probléme cecuménique sur une question 
particuliére comme celle du culte que sur les grands problémes concernant 
lEglise. Dans le chapitre 5 sur l’intercommunion, trés précis et intéressant, 
nous noterons l’accord obtenu sur la doctrine de la sainte céne. 


«Les Eglises ont fait des progrés vers l’unité par leur compréhension de l’interpréta- 
tion théologique du Sacrement de la sainte céne et nous croyons que notre accord sur ce 
point est en fait plus important qu’il n’apparait généralement. Nous avons étudié avec 
approbation l’exposé de doctrine contenu dans le rapport de la commission préparatoire 
de ’intercommunion (I, p. 27-30) et nous croyons que la grande majorité de nos Eglises 
sont capables de l’accepter sous cette forme légérement corrigée : 

» Le Sacrement du Seigneur, du Corps et du Sang du Christ, célébré selon les paroles 
del’ Institution, avec les éléments institués du pain et du vin est : a) Un mémorial de I’ Incar- 
nation et du ministére terrestre du Christ, de sa mort et de sa résurrection. 6) Un Sacrement 
dans lequei il est vraiment présent pour se donner jui-méme a nous, nous unissant a lui, 
a son Sacrifice éternel, et les uns aux autres et c) Eschatologiquement une anticipation 
de notre communion avec le Christ dans son Royaume éternel. ? » 


On ne peut pas négliger un accord comme celui-ci et l’on pourrait en citer 
d’autres tout aussi capitaux. Dans la conclusion (chapitre 6) les Eglises sont 
invitées 4 étudier trés particuliérement et profondément ces rapports pour 
intensifier leur entente théologique déja acquise, pour remettre en question 
leurs oppositions traditionnelles 4 des doctrines et a des pratiques qui ne sont 
peut-étre pas aussi « hérétiques » qu’elles l’ont pensé jusqu’alors, mais une 
expression différente mais légitime d’une foi fondée sur |’Evangile. 

Notons enfin que l’un des problémes théologiques essentiels proposés 
a l'étude des Eglises est la relation entre la christologie et 1l’ecclésiologie, 
la doctrine de I’ Incarnation et la nature de l’Eglise. Dans son rapport, le groupe 


1 Conference report, ch. 4, 28 aofit 1952, p. 1 et 2. 
2 Conference report, ch. 5, 27 aoait 1952, p. 4 et 5. 
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des jeunes représentant toutes les Eglises, qui avaient été associés aux tra- 
vaux de la conférence, donnait quelques suggestions importantes et, concernant 
cette étude de l’ecclésiologie, rappelait cette chose trés importante que, si une 
attention particuliére avait été donnée a la conception de l’Eglise Corps de 
Christ, d’autres images vivantes du Nouveau Testament requerraient notre 
attention comme par exemple: épouse du Christ, temple du Christ, nouvel 
Israél, sacerdoce royal 4... 


Les tdches futures 


Quel sera le travail futur de « Foi et Constitution » en tant qu’organisme 
théologique du Conseil cecuménique ? Quatre-vingt-cing membres d’une 
nouvelle commission générale ont été nommés parmi les délégués des Eglises. 
Ils pourront s’augmenter d’une dizaine, nommer un comité d’action de vingt- 
cing membres qui auront la responsabilité de susciter des commissions d’études 
théologiques. Pour que ce travail se poursuive fructueusement, il faudra 
que les expériences et les indications de Lund soient trés fidélement retenues. 


1. Il faut que les Eglises réalisent aujourd’hui que le Christ, présent parmi 
nous, contraint les siens a l’unité. Il est la Vérité et ’ Unité qui ne se confondent 
pas avec nos conceptions limitées de la vérité et de l’unité. Dans les conférences 
cecuméniques, on n’a peut-étre pas assez le sens de cette présence victorieuse, 
glorieuse du Christ-Roi; il faudrait avoir tout 4 la fois plus d’humilité et plus 
d’humour dans la défense de la vérité. Il faut reconnaitre que les anglicans 
ont souvent ces qualités cecuméniques dont manquent parfois beaucoup de 
protestants. Il faudrait constamment resituer nos remarques et nos réticences 
théologiques dans la perspective de la communion des saints de la grande 
Eglise de tous les temps rassemblée dans le Christ et méme de l’univers créé 
par le Tout-Puissant. Combien alors nos divergences seraient-elles ramenées 
a une plus humble mesure! D’autre part la certitude de l’urgence de |’évan- 
gélisation d’un monde déchristianisé doit faire pression sur nos lenteurs et 
nos indécisions cecuméniques. Quand une Eglise déclare qu’elle est la seule 
fidéle aux intentions du Christ et des apétres, dans sa constitution et dans sa 
liturgie, et qu’elle se présente comme sclérosée et moribonde en certains pays, 
quand le zéle missionnaire s’y est complétement éteint et qu’elle n’est plus 
au service de tous les hommes, mais seulement de quelques initiés, comment ne 
se rend-elle pas compte que ses affirmations dogmatiques, si solides soient- 
elles pour elle, ne revétent que peu d’autorité auprés de ceux qui les entendent 
proclamer. Il ne faut pas relativiser ni minimiser la foi de son Eglise, mais 
savoir reconnaitre qu’on n’en vit pas. 


2. Il est nécessaire que le travail théologique du mouvement cecuménique 
soit mené avec plus d’ordre et de méthode. Il est urgent de définir sur la base 
d’études approfondies les points sur lesquels il ne sera plus nécessaire de revenir 
parce que l’entente 4 leur sujet est acquise. Pour les problémes non résolus, 
il faudra les inventorier soigneusement et les étudier l’un aprés l’autre. Les 
conférences cecuméniques devraient se borner a I’étude de rapports concernant 
des points plus précis et plus restreints de la théologie. Il faut une continuité 


plus grande dans le travail que Lund n’en a été le signe aprés Lausanne et 
Edimbourg. 


? Rapport du groupe des jeunes, p. 4. 

















a a oc oo. oe  . er oF 





BIBLIOGRAPHIE 135 


3. Dans la conviction que les facteurs non théologiques ont joué un réle 
assez considérable dans la constitution de nos divisions, et dans l’espérance 
que beaucoup de maniéres de voir qui nous paraissent aujourd’hui divergentes, 
ne sont au fond que des expressions diverses mais légitimes d’un méme donné 
révélé que l’on ne peut embrasser que par une attitude dialectique, les Eglises 
doivent commencer un effort pour comprendre bibliquement des positions 
dogmatiques étrangéres. En effet, notre lecture et notre exégése de la Bible 
sont souvent partiales. Il faut trouver le moyen de lire la Bible avec les yeux des 
autres. Peut-étre cela pourrait-il se faire par des échanges de professeurs de 
théologie ou dans des ouvrages qui aborderaient les problémes dogmatiques 
qui font difficulté dans un langage purement biblique et dans une perspective 
cecuménique. 


4, Toujours dans cette perspective d’une diversité légitime dans l’unité 
retrouvée, certaines Eglises devraient peut-étre renoncer 4 un certain purisme 
intransigeant pour s’ouvrir 4 la variété de formes apparemment étrangéres 
qui ne sont pas contraires 4 leurs dogmes compris non dans un sens intégriste 
mais selon l’esprit cecuménique. Certaines Eglises protestantes sont peut-étre 
appelées a faire l’expérience de l’épiscopat, d’une vie liturgique et sacramen- 
telle plus intense. Les Eglises catholiques peuvent s’orienter vers une recon- 
naissance plus effective du sacerdoce des fidéles, de la valeur d’une prédication 
essentiellement biblique et de la priére spontanée. Ces échanges de méthode 
pourraient étre des moyens efficaces pour retrouver l’unité. 


5. Il faut enfin rappeler la nécessité de la priére pour l’unité. Les Eglises 
se doivent de multiplier les centres d’intercession pour l’unité chrétienne. 
Des instituts et des communautés religieuses nombreuses pourraient devenir 
dans les Eglises des foyers de priére et de synthése vivantes ow dans la liturgie 
qui est le dogme prié on pourrait déja réaliser ce que sera un jour |’Eglise une. 


Max THURIAN 


BIBLIOGRAPHIE 


GrEorG RIETSCHEL, Lehrbuch der Liturgik, zweite neubearbeitete Auflage 
von Paul Graff. Deux volumes en un, 936 p. Géttingen, Vandenhoeck 
und Ruprecht, 1951-52. 


Voici plus de vingt ans que la liturgique de Rietschel ne se trouvait plus en 
librairie, et il fallait recourir aux bibliothéques théologiques ou longtemps 
fouiller les antiquariats spécialisés pour consulter ou méme avoir l’aubaine 
d’acquérir — a de hauts prix — ce livre qui s’était d’emblée imposé comme 
un Standardwerk en la matiére. L’opportunité d’une réédition apparaissait 
d’autant plus que les problémes liturgiques s’imposaient avec une insistance 
toute nouvelle 4 l’attention des Eglises protestantes et qu’une solide docu- 
mentation, historique, en particulier, était donc indispensable si on voulait 
les examiner et les résoudre sans trop de fantaisie ni de tatonnements. Mais, 
d’un autre cété, une nouvelle édition qui se serait contentée de reproduire 
celles de 1900-1909 aurait été regrettable, car il a paru depuis lors tant de 
choses sur le sujet. C’est aussi ce qu’a pensé le célébre éditeur de Goettingue, 
et il a eu la bonne fortune, pour mettre 4 jour ce livre presque inépuisable, 
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4 de pouvoir compter sur Paul Graff, l’auteur de la Geschichte der Auflésun 
y der alten gottesdienstlichen Formen. Celui-ci a travaillé pendant vingt ans 
4 pour préparer cette réédition: il a donc pu prendre en considération toute 
i la littérature importante de la premiére moitié du vingtiéme siécle. S’il lui 
est arrivé de refondre assez complétement certains chapitres de ce livre, 
il n’en a pas modifié le plan, qui se présente de la maniére suivante : 
i Le premier volume (p. 1-507) traite du culte paroissial. Un premier cha- 
K pitre (p. 16-59), de principes liturgiques, parle de la nécessité et du but (ado- 
a ration de Dieu et édification de l’Eglise et du croyant) du culte. Le chapitre II 
é (p. 60-421) donne une histoire du culte, traitant d’abord, dans" leur déve- 
i loppement historique, des conditions extérieures d’un service divin structuré 
i (le lieu et le temps du culte: histoire et principes d’architecture liturgique 
E et des objets de culte; origine et histoire des jours de culte, des fétes chrétiennes, 
ha de l’année liturgique, du systéme des péricopes), puis du culte paroissial lui- 
‘ méme des origines 4 nos jours (temps apostolique et postapostolique — le 
Be. 11¢ siécle et sa doctrine du sacerdoce — les liturgies orientales dés le Iv® siécle 
— les liturgies occidentales autres que romaines — la messe romaine — la 
: Réformation et le culte — le culte luthérien du xvir® au xx® siécle), enfin de 
j Vhymnologie. Un dernier chapitre (p. 422-507) décrit et explique, dans ses 
différents éléments, le culte luthérien allemand ordinaire. 

Le second volume (p. 509-882) expose, dans ses principes et dans son 
histoire, la liturgie des actes ecclésiastiques. Un premier chapitre (p. 509-675) 
est consacré au cycle du catéchuménat (baptéme et confirmation), un second 
di (p. 678-836) aux actes pastoraux (mariage, enterrement, confession), un 
, troisiéme (p. 836-871) A ce que l’auteur nomme des « actes de droit ecclé- 
t siastique » (ordination et installation des ministres, installation des Anciens : 
contrairement aux autres, ce chapitre ne traite du probléme historique que 
pour la seule Eglise luthérienne) et un dernier (p. 872-881) aux cultes de dédi- 
i cace. L’ouvrage se termine par un imposant registre (p. 883-923), et par 
b, quelques pages de corrigenda et d’addenda (un exemple: l’Assomption de la 
: Vierge Marie, a la p. 156, passait encore pour une pia sententia; a la p. 932, 
on note que Rome en a fait un dogme en 1950). Ajoutons encore que chaque 
chapitre et beaucoup de paragraphes sont précédés d’indications bibliogra- 
phiques, et que le recours 4 deux caractéres d’imprimerie différents permet 
de distinguer la tractation proprement dite du sujet, d’explications, de dis- 
cussions et de renseignements savants. 

Devant un tel monument d’érudition, devant une telle mine de connais- 
sances et de renseignements, on reste plus stupéfait et reconnaissant que cri- 
tique. D’ailleurs — et c’est, je crois, ce qui caractérise, quand il est réussi, 
tout ouvrage que les Allemands nomment Nachschlagewerk — la question 
de savoir si on approuve ou non l’auteur n’a pas d’importance premiere, son 
but n’ayant pas tellement été de donner un enseignement que de fournir 
avec probité les matériaux nécessaires 4 un enseignement qui pourrait méme 
étre assez différent du sien, moins confessionnel par exemple, ou plus soucieux 
(p. 427 ss) de ne pas séparer |’eucharistie du culte paroissial régulier, ou encore 
(p. 199 ss) moins disposé 4 voir dans |’Eglise de Corinthe, cette Eglise qui 
faisait pleurer l’Apdétre, le type méme de l’Eglise apostolique. 

Une derniére remarque: en notre temps ou chaque probléme liturgique 
doit étre envisagé non seulement dans le cadre d’une confession déterminée, 
mais dans celui, plus large, de l’cecuménisme, un théologien réformé sera 
reconnaissant 4 Rietschel-Graff de lui faire découvrir, avec amour et fierté, 


un « Luther homme d’Eglise » plus vivant et plus proche de nous que n’est 
souvent le Luther dogmaticien. B. Fi. WM. 
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A NOS FIDELES LECTEURS 


Au début d’un numéro qui parait avec quelque six mois de retard, 
il ne sera pas inutile de rappeler que le ministére ordinaire, l’opus 
proprium des rédacteurs de Verbum caro au sein de |’Eglise militante 
n’a consisté, l’hiver dernier pas plus que toutes les années précédentes, 
a étudier des plans de bataille dans la tranquilliteé — indispensable 
dans son ordre — de quelque état-major, mais 4 livrer, sur des points 
trés précis, trés concrets, trés obscurs, les combats caractéristiques 
de la premiére ligne, ov l’on a rarement le temps de lire, d’écrire et 
méme parfois de penser sur d’autres sujets que ceux relevant direc- 
tement de l’action du jour. 

Y aurait-il eu quelque présomption de notre part a lancer une 
revue, A nous méler de théologie, 4 essayer pour notre part, et a notre 
place, de comprendre et d’interpréter nous-mémes les directives de la 
stratégie divine et de nous appliquer 4 formuler quelques conditions 
de leur application ? Nous ne le pensons pas. Nous pensons au con- 
traire que, s’il est nécessaire que l'étude calme, objective, académique 
guide l’action pratique de l’Eglise, surveille l’exercice de ses minis- 
téres et de ses services, il est non moins nécessaire que la pratique 
vienne informer la réflexion, balayer les faux problémes et alimenter 
leffort théologique authentique. L’Eglise précéde la théologie, et 
c'est la vie pré-théologique de l’Eglise qui suscite la nécessité d’une 
réflexion critique indispensable, mais ultérieure. 

Nous ne nous imaginons pas avoir encore fait grand’chose a cet 
égard. Nous nous heurtons chaque jour, dans la vie concréte de I’ Eglise, 
du plan paroissial au plan cecuménique, 4 des obstacles sur lesquels 
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nous n’avons pu que trop rarement et trop briévement faire rapport. 
L’entreprise en vaut pourtant la peine. Et nous prions nos fidéles 
lecteurs de nous aider 4 la poursuivre, par leur confiance, leur colla- 
boration et leur abonnement. J.-L. L. 


Un vif merci a ceux de nos souscripteurs qui ont bien voulu nous permettre 
de compléter nos collections en nous cédant les numéros qui, déja, nous 
manquaient. Leur abonnement pour la nouvelle année (1953) sera réglé 
directement avec chacun d’eux, selon l’importance de leur envoi. 








MIRACLE ET SACREMENT 
DANS LE NOUVEAU TESTAMENT! 


L’ancienne alliance a vécu dans l’attente des temps ou le Saint-Esprit 
serait répandu sur toute créature. La nouvelle alliance est celle ou cette 
promesse a été réalisée, ou l’Esprit est a l’ceuvre dans I’Eglise et agit comme 
une puissance de régénération en vue du monde nouveau qui vient. 

L’Esprit agit d’abord par la parole. II inspire la prédication missionnaire 
par laquelle ’Evangile est apporté a ceux qui ne le connaissent pas encore. 
I] inspire tout autant l’enseignement donné dans I’Eglise afin qu’elle s’édifie 
sur le fondement posé une fois pour toutes par le témoignage apostolique. 

L’Esprit agit ensuite par des actes. I] intervient dans le monde matériel 
afin de montrer que la régénération s’étend 4 toute la créature humaine, 
corps et Ame, et méme 4 l’univers physique. 

Les actes par lesquels l’Esprit révéle sa présence et sa puissance dans 
lEglise sont de deux sortes: les miracles et les sacrements. L’existence 
de ces deux modes d’action de l’Esprit pose un probleme. Les sacrements 
que l’Eglise célébre sont-ils l’équivalent des miracles accomplis par Jésus 
au temps de son ministére terrestre, ainsi que certains théologiens inclinent 
ale penser ? 2 Ou bien les miracles et les sacrements ont-ils leurs caractéres 
propres et leur signification spécifique ? Si c’est le cas, quelle relation y a-t-il 
entre eux ? Tel est le probléme que nous voulons examiner dans cette lecon. 


1 Legon donnée en allemand 4a |’Université de Marburg le 31 janvier 1952. Le texte 
original a paru dans la Theologische Zeitschrift, VIII, 1952, p. 161-183. I] parait ici en 
frangais avec la gracieuse autorisation des rédacteurs de la Theologische Zeitschrift. 

2 «Ne devrait-on pas se demander sérieusement si tout l’extraordinaire mentionné 
dans le Nouveau Testament n’est pas tout simplement contenu et présenté 4 l’Eglise 
dans les sacrements ? », dit K. Bantu, La confession de foi de l’ Eglise (Cahiers théologiques, 
2), Neuchatel-Paris, 1943, p. 73. Dans le méme sens J. J. voN ALLMEN écrit : « II est légi- 
time, selon le Nouveau Testament, d’apparenter les miracles évangéliques aux sacrements 
ecclésiastiques » car «les deux sont signes de l’irruption réelle, visible du régne de Dieu 
dans le domaine du prince de ce monde » (« Luc 9. 37-43 et le baptéme des enfants », Foi 
el Vie, 1949, p. 64-65). O. CULLMANN a abordé la question a diverses reprises et son juge- 
ment est trés nuancé. En traitant de l’évangile johannique, il déclare : « Beiden Sakra- 
menten ist gemeinsam, dass sie in der Zeit nach der Auferstehung an die Stelle der vom 
inkarnierten Christus vollbrachten Wunder treten.» (Urchristentum und Gottesdienst 
(Abhandl. z. Theol. d. A. u. N. T., 3), Basel, 1944, p. 77 et Les sacrements dans l’évangile 
johannique. La vie de Jésus et le culte de ’ Eglise primitive (Etudes d’hist. et de philos. 
relig., 42), Paris, 1951, p. 85). Il écrit d’autre part, en envisageant le probléme d’une maniére 
plus générale : « Les sacrements sont aussi des miracles du Saint-Esprit. Certes les miracles 
proprement dits continuent aussi aprés la résurrection du Christ. Mais dans... l’Eglise, 
les miracles de l’Esprit se confondent de plus en plus avec I’action du baptéme et de la 
sainte Céne » (« La délivrance anticipée du corps humain dans le Nouveau Testament », 
Hommage et reconnaissance a Karl Barth (Cahiers théologiques, hors-série 2), Neuchatel- 
Paris, 1946, p. 37. Voir en ‘dernier lieu G. FitzErR, « Sakrament und Wunder im Neuen 
Testament », In memoriam Ernst Lohmeyer, Stuttgart, 1951, p. 169-188, surtout p. 172: 
«Das Wunder findet in dem Sakrament seine Ablésung und zugleich seine legitime Fort- 
setzung ». 
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Nous verrons d’abord la place qu’occupent les miracles et les sacrements 
dans le Nouveau Testament. Nous examinerons ensuite la signification 
et du miracle et du sacrement. Nous verrons pour terminer quel rapport 
existe entre le miracle et le sacrement. 


I 


Partons des faits et voyons la place qu’occupent respectivement les 
miracles et les sacrements dans le Nouveau Testament. 

Les Evangiles et le livre des Actes s’accordent a dire que Jésus poursuit 
son ministére en enseignant et en opérant des miracles. Le jugement que 
homme moderne porte sur le miracle, sa réalité et sa possibilité, ne nous 
intéresse pas ici. Ce qu’il importe de souligner, c’est que la tradition chré- 
tienne est unanime a affirmer que Jésus a guéri des malades, ressuscité 
des morts, exorcisé des possédés, et méme exercé une puissance souveraine 
sur la nature. Par la Jésus s’oppose 4 Jean-Baptiste qui, lui, n’a pas fait 
de miracles. Le témoignage de la tradition chrétienne sur ce point est confir- 
mé par la polémique juive antichrétienne. Les Juifs ont nié que les miracles 
de Jésus aient été accomplis par la puissance de Dieu et ont contesté par la 
leur valeur de révélation; ils n’ont pas prétendu que Jésus n’avait pas fait 
de miracles. 

Les miracles ne sont pas limités au temps du ministére de Jésus. Le livre 
des Actes rapporte un certain nombre de récits de miracles accomplis par 
les apétres Pierre et Paul ou dont les deux apdétres sont les bénéficiaires. 
De plus les Actes reconnaissent la capacité de faire des miracles aux apdtres 
a Jérusalem (Actes 2. 43; 4. 30; 5. 12), 4 Etienne (6. 8), 4 Philippe (8. 6, 13), 
a Paul et Barnabas (14. 3; 15. 12). 

Selon l’apétre Paul, il est normal que des miracles accompagnent la 
prédication de l’évangile (Gal. 3. 5; cf. 1 Thessal. 1. 5 et peut-étre 1 Cor. 
2. 4). Le pouvoir de faire des miracles est une des marques qui authentifie 
la qualité d’apdtre (2 Cor. 12. 12; cf. Rom. 15. 19). Ce pouvoir est un des 
charismata ou dons de l’Esprit, que l’apétre posséde, mais ce pouvoir 
peut étre donné a qui n’est pas apdtre. Parmi les dons spirituels qui existent 
dans l’Eglise de Corinthe, Paul mentionne le pouvoir de guérir et la capacité 
d’opérer des miracles (1 Cor. 12. 9-10). Ces deux dons paralléles sont 4 nou- 
veau mentionnés un peu plus loin dans le méme chapitre (12. 28-29), et 
a un rang trés honorable, immédiatement aprés la triade des ministéres 
capitaux de l’apdétre, du prophéte et du didascale. 

L’Epitre aux Hébreux (2. 4) signale aussi que les apétres en général 
operent des miracles. Enfin, le Christ johannique déclare : « Celui qui croit 
en moi fera les ceuvres que je fais et méme en fera de plus grandes » (Jean 
14. 12). Comme les miracles font partie des ceuvres du révélateur johannique, 
il s’ensuit que, selon le quatriéme évangéliste aussi, les disciples ont le pou- 
voir de faire les mémes miracles que Jésus. 

Bref le Nouveau Testament est unanime a penser que le pouvoir d’opérer 
des miracles n’est pas limité au temps de l’incarnation, mais que ce pouvoir 
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continue 4 se manifester dans I’Eglise. I] faut noter cependant ceci : la capa- 
cité d’opérer des miracles n’est pas reconnue 4 tous les fidéles sans distinc- 
tion; elle est réservée 4 des croyants qui sont particuliérement revétus de 
lEsprit saint, les apétres, les évangélistes et ceux que l’Esprit lui-méme 
s'est choisi en leur conférant cette capacité. 


Passons maintenant a la question du sacrement. I] est tout aussi évident 
que les deux sacrements du baptéme et de l’eucharistie existent dés les 
origines et dans toute l’Eglise. 

Les Juifs devenus croyants aprés la premiére prédication de Pierre 
sont baptisés au nom du Seigneur Jésus-Christ. Dés lors tous les fidéles 
recoivent le baptéme. Paul est appelé directement 4 la foi et 4 l’apostolat, 
mais cette vocation exceptionnelle ne le dispense pas d’étre baptisé par 
Ananias 4 Damas (Actes 9. 18). L’apétre laisse entendre clairement que 
tous les fidéles des Eglises qu’il a fondées sont baptisés, puisqu’il écrit aux 
Galates : « Vous tous qui avez été baptisés pour étre 4 Christ... » (Gal. 3. 27). 
Aux Romains, il écrit: « Nous tous qui avons été baptisés... » (Rom. 6. 3) 
et ce témoignage est plus décisif encore, sil est possible, puisque Paul 
écrit 4 une Eglise qui n’est pas née de sa propre mission, qui n’a pas entendu 
son évangile, et dont il semble ignorer les circonstances particuliéres. Une 
chose cependant est hors de doute a ses yeux : puisque les Romains sont des 
croyants, ils ont recu le baptéme. On ne saurait étre membre du corps de 
Christ sans avoir été uni a lui par le baptéme en son nom. La premiére Epitre 
de Pierre (3. 21) et l’Epitre aux Hébreux (6. 4) attestent, elles aussi, que le 
baptéme est la marque distinctive du chrétien. Enfin l’Evangile johannique 
déclare catégoriquement que la naissance d’en-haut est une naissance d’eau 
et d’Esprit, et qu’il n’y a pas de salut possible sans cette naissance nouvelle 
(Jean 3. 3-5). 

Les attestations relatives a l’existence de l’eucharistie dans |’Eglise 
sont tout aussi nettes. Le livre des Actes rapporte que les premiers fidéles 
« persévéraient dans la fraction du pain » (2. 42). Aux Corinthiens qui célé- 
braient la céne si indignement que leur repas ne pouvait plus étre le repas 
du Seigneur, l’apétre rappelle expressément comment la céne fut instituée. 
Mais, de toute évidence, c’est a toutes les Eglises qu’il fondait qu’il trans- 
mettait la tradition et la pratique qu’il avait lui-méme recues, relatives a 
leucharistie. Au reste, on sait que les différents récits d’institution de la céne 
rapportés par Marc, Matthieu, le texte dit oriental et le texte dit occidental 
de Luc, Paul, et Justin Martyr différent entre eux, et ces différences, qui 
refletent probablement des usages liturgiques différents, prouvent en tout 
cas que la céne était célébrée partout. Sur ce point encore, le quatriéme 
Evangile confirme les autres témoignages néotestamentaires. Le Christ 
johannique déclare: «Si vous ne mangez la chair du fils de ’homme et 
si vous ne buvez son sang, vous n’avez pas la vie en vous-mémes. Qui mange 
ma chair et boit mon sang a la vie éternelle, et je le ressusciterai au dernier 
jour» (Jean 6. 53-54). On ne saurait affirmer plus fortement le caractére 
obligatoire de la céne dans le christianisme. 
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Nous voyons donc que les sacrements du baptéme et de l’eucharistie exis- 
tent partout dans l’Eglise du premier siécle et sont des éléments essentiels de 
la foi et de la vie chrétiennes. Rien ne donne 4 penser ou ne fait supposer 
qu’il ait existé, au premier siécle, des formes de christianisme sans sacre- 
ments. I] n’est pas possible d’étre chrétien sans recevoir le baptéme et sans 
participer a l’eucharistie. Les seuls croyants dont il ne soit pas dit qu’ils 
ont été baptisés au nom du Seigneur Jésus pour recevoir l’Esprit, sont les 
apOdtres eux-mémes. Nous reviendrons. plus loin sur cette exception unique, 
et nous verrons qu’elle s’explique théologiquement. 


C’est par ce caractére universel que le sacrement se distingue, extérieu- 
rement déja, du miracle. Si tous les fidéles participent aux sacrements, 
s'il n’existe pas de christianisme non sacramentel, il n’en va pas de méme 
pour les miracles, nous l’avons vu. S’il y a incontestablement des miracles 
dans |’Eglise, tous les chrétiens n’ont pas le pouvoir d’opérer des miracles 
et surtout tous ne bénéficient pas de miracles. I] n’est pas nécessaire d’étre 
un thaumaturge ou un miraculé pour étre chrétien. 

Autrement dit, les miracles sont des signes exceptionnels et facultatifs 
de la présence et de l’action de l’Esprit dans l’Eglise, tandis que les sacre- 
ments sont les signes normatifs et obligatoires du christianisme. Il y a 1a 
une premiére indication que le miracle et le sacrement ont chacun un carac- 
tére propre et une signification spécifique. C’est ce qu’il nous faut montrer 
maintenant. 


II 


Recherchons d’abord quelle est la signification du miracle*. Dans le 
Nouveau Textament les miracles sont désignés par les trois termes de 
dynameis (actes de puissance), leraia (prodiges) et semeia (signes). Le terme 
de « prodige », qui désigne proprement une action qui dépasse le cours 
naturel des choses, n’apparait jamais seul, mais toujours accompagné 
du mot «acte de puissance » ou du mot « signe » ou méme encadré par ces 
deux termes. Dans la triade «actes de puissance, prodiges et signes », 
laccent porte sur les deux termes extrémes. Si les miracles sont des actes 
prodigieuz, c’est parce qu’ils sont des actes opérés par la puissance de Dieu, 
et parce que ces interventions divines ont une signification relative a la 
rédemption du monde. Le caractére propre du miracle chrétien — et par 
la il se distingue, malgré certaines ressemblances de formes, de tout autre 
miracle — c’est d’étre une entrée ou mieux une rentrée en scéne de Dieu 
dans l’univers qu’il a créé, dont il est en droit le seul souverain, et cela en vue 
d’y accomplir une ceuvre réparatrice et rédemptrice. 

Dans l’état présent du monde, le fait n’est pas conforme au droit. La 
souveraineté de Dieu est tenue en échec par un usurpateur, «le prince de 
ce monde », qui a introduit le mal dans I’ceuvre bonne du créateur. 


_ + Cf. Pu. H. Menoup, «La signification du miracle selon le Nouveau Testament », 
Revue d’Histoire et de Philosophie religieuses, 1948-49, p. 173-192. 
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Partout le désordre a pris la place de l’ordre divin. Le désordre est d’abord 
dans le monde physique; dans le champ ow Dieu avait semé la bonne graine, 
lennemi est venu semer l’ivraie. Or le champ, c’est le monde. Saint Paul 
exprime la méme pensée en disant que «la création a été assujettie a la vanité ». 

Le désordre est aussi dans la créature. Le mal est dans la cons- 
cience et dans le coeur de homme devenu pécheur et incapable de vivre 
selon la loi de Dieu et de se sauver lui-méme. Le mal git aussi dans le corps 
de homme, ou il révéle sa présence par les maladies organiques, par les 
maladies nerveuses ou fonctionnelles, ou, pour parler la langue des Evangiles, 
par les possessions démoniaques. La déchéance physique qu’est la maladie 
et la déchéance morale qu’est le péché s’unissent pour faire de l’homme créé 
a image de Dieu, ce vase d’argile condamné a retourner té6t ou tard a la 
poussiére d’ou il a été tiré. La déclaration lapidaire de l’apétre Paul: « Le 
salaire du péché, c’est la mort », doit s’entendre au sens littéral. « Dieu — 
selon la magnifique déclaration du livre de la Sagesse — a créé les étres 
pour qu’ils fussent » et non pour qu’ils meurent. 

Cependant Dieu n’abandonne ni sa créature ni sa création 4 la déchéance 
et a la mort. Il a prévu un plan de rédemption. Le salut, annoncé dans I’an- 
cienne alliance, se réalise par la vie, la mort, la résurrection et la glorification 
de Jésus-Christ. Ce salut est annoncé au monde par la prédication de l’évan- 
gile tant que dure le temps présent; il s'achévera par l’avénement du royaume 
de Dieu et ’anéantissement des puissances ennemies. En un sens, toute la 
rédemption n’est qu’un miracle, c’est-a-dire une action puissante de Dieu 
et un signe efficace de sa volonté salutaire. I] est dés lors conforme a l’ordre 
de Dieu que le salut se réalise concrétement par des actes de puissance 
et par des signes }. 

Aux yeux des premiers chrétiens Jésus de Nazareth n’est pas seulement 
un prophéte comme Jean-Baptiste; il est ce « plus fort » (o ischuroteros), 
dont le Précurseur annoncait la venue. En effet, il apparait revétu de la 
pleine puissance de Dieu. 

Dans un passage du livre des Actes (10. 38) qui résume le ministére de 
Jésus, nous lisons: « Jésus de Nazareth, Dieu l’a oint d’Esprit saint et 
de puissance, de sorte qu’il parcourait le pays en faisant du bien et en gué- 
rissant tous ceux qui étaient sous l’empire du Diable. » Le Christ johannique 
déclare : «Il faut que j’accomplisse les ceuvres de Celui qui m’a envoyé » 
(Jean 9. 4) et la premiére Epitre de Jean précise que « Jésus-Christ est venu 
pour détruire les ceuvres du Diable» (1 Jean 3. 8). 

Détruire les ceuvres du Diable et faire les ceuvres de Dieu sont les 
deux aspects négatif et positif d’une méme mission : rétablir la souveraineté 
de Dieu sur la création. Cette souveraineté ne sera rétablie parfaitement 
que lorsque viendra le régne de Dieu, a la fin de l’éon présent, quand ce 
monde-ci s’effacera devant la création nouvelle. Mais cette espérance escha- 
tologique repose, aux. yeux des premiers chrétiens, sur la certitude que le 
Christ est venu en libérateur et que son ceuvre libératrice se poursuit dans 


1 Cf. A. Fripricusen, Le probléme du miracle dans le christianisme primitif, Paris, 
1925, p. 36-37. 
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le monde par l’Eglise. Son ceuvre se poursuit non seulement en paroles, 
par la prédication et l’exhortation, mais encore en actes, par les miracles. 


Ei Comme la parole, les miracles annoncent que le régne de Dieu s’est approché. 
4 Plus que la parole, ils montrent concrétement ce que seront et l’humanité 
¢ et l’univers, lorsqu’ils seront purifiés du mal et soumis a la seule volonté | 


de Dieu ?. 





Passons rapidement en revue les types de miracle que nous rencontrons 
dans le Nouveau Testament. Le régne de Dieu doit venir en puissance libé- 
P ratrice partout ou s’est étendu le pouvoir usurpateur de l’Ennemi. La rédemp- 
tion doit renouveler tout ce que la déchéance a atteint : la personne humaine 
et le cadre cosmique dans lequel elle vit. On distingue parfois entre miracles 
dits anthropologiques, par exemple les guérisons de malades, qui annoncent 
la restauration de la nature humaine, et les miracles cosmiques ou physiques, 
qui annoncent la transformation de l’univers. Cette distinction est, somme 
toute, secondaire. En effet, les miracles cosmiques annoncent avant tout 
bs que, dans le régne de Dieu, la nature cessera d’étre la puissance souvent 
C hostile 4 homme qu’elle est devenue dans le monde de la chute; la nature sera 
| le cadre harmonieux dans lequel la créature doit vivre. Car Phomme a été 
créé a l'image de Dieu pour dominer sur la création. C’est cette maitrise 
de ’homme régénéré sur la nature physique que prophétisent les miracles 
dits cosmiques, tels que la marche sur les eaux, par exemple. C’est pourquoi, 
en définitive, tous les miracles sont anthropologiques. 


eae 


C’est dans les Evangiles synoptiques que les récits de miracles sont le 
plus nombreux. Les expulsions de démons, les guérisons et les résurrections 
de morts se raménent en derniére analyse 4 un type unique de miracle. 
En effet, selon les conceptions juives qui sont celles des premiers chrétiens, 
il y a une relation étroite entre le péché et la maladie; le péché est la cause 
de la maladie, comme il est la cause de la possession démoniaque. Quant a 
la mort qui frappe tous les hommes, parce que tous sont pécheurs, elle est 
la conséquence derniére et de la maladie et du péché. 

Dans ces miracles la signification rédemptrice est nettement visible. 
Elle apparait d’abord dans I’émotion que Jésus ressent en présence des 
malades, des possédés et des morts. Si Jésus «est ému de compassion », 
s'il « frémit intérieurement », comme les évangélistes le notent si souvent, 
ce n’est pas seulement et avant tout parce qu’il est agité d’une pitié toute 
fraternelle pour ceux qui souffrent. C’est surtout parce qu’il se trouve en 
présence des ravages commis par les forces du mal dans la créature destinée 
a porter image du Dieu vivant. Derriére celui qui est malade, qui est 
possédé ou qui vient de mourir, Jésus voit l’Ennemi « qui a fait cela». 
C’est cet Ennemi qu’il fait reculer en guérissant les malades, en libérant les 
possédés et en ressuscitant les morts. Ces victoires sont limitées, sans doute. 
Jésus n’est pas intervenu dans tous les cas concrets de manifestation de la 


~_ Cf. A. FRIDRICHSEN, op. cit., p. 47-48; K.-L. Scumipt, «Le probléme du christia- 
nisme primitif », Revue d’Histoire et de Philosophie religieuses, 1938, p. 46-47. 
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puissance du mal, et son intervention n’est pas encore définitive : les morts 
qu'il a ressuscités ont obtenu seulement une prolongation de leur vie terrestre; 
ils ne sont pas entrés dans l’incorruptibilité. I] n’en reste pas moins que ces 
victoires, toutes limitées qu’elles soient, sont le signe de la victoire défini- 
tive de la vie sur la mort. 

La signification rédemptrice des miracles apparait aussi dans les confes- 
sions qui échappent aux démons chassés du corps des possédés. En procla- 
mant que Jésus est le Fils de Dieu venu pour les perdre, les esprits mauvais 
élévent une protestation inefficace contre la venue du régne de Dieu déja 
présent avec puissance dans la personne de Jésus. Mais si cette protestation 
est inefficace en ce sens qu’elle n’empéche pas la puissance divine de se mani- 
fester par Jésus, elle n’est pas vaine — et c’est pourquoi les évangélistes 
la rapportent — car elle est 4 sa maniére un témoignage rendu a Il’arrivée du 
régne de Dieu. 

Les miracles accomplis par les apétres, auxquels les épitres et le livre des 
Actes font allusion et dont ce dernier donne quelques exemples, ont le 
méme caractére que les miracles de Jésus, dont ils sont en quelque maniére 
le prolongement. Accomplis «au nom de Jésus-Christ» (Actes 3. 6; 16. 18; 
cf. 4. 30), ces miracles attestent que l’Esprit authentifie le témoignage rendu 
par les apétres a l’ceuvre rédemptrice accomplie par le Christ; en méme temps 
ils continuent d’annoncer l’avénement du monde qui vient et dont l’évangile 
que préchent les apétres contient la promesse. 

Nous pouvons résumer les observations faites 4 propos des miracles 
de Jésus et des apétres en disant que ces miracles ont la signification sui- 
vante : annoncer le régne de Dieu qui vient par Celui que Dieu a investi 
pour cela de la toute-puissance et qui, aprés avoir agi lui-méme, continue 
d’agir par son Esprit. Autrement dit les miracles annoncent la restauration 
de la souveraineté divine sur l’univers. Ce sont des signes attestant que le 
régne de Dieu vient et montrant comme 4a la clarté fulgurante de l’éclair, 
ce qu’est ce régne. 


I] faut faire une place 4 part aux miracles rapportés par le quatriéme 
Evangile. Ils sont des ceuvres dans lesquelles Dieu agit par Jésus afin de lé 
révéler comme son envoyé chargé d’annoncer au monde une rédemption qui 
s'achévera «au dernier jour». Les signes (semeia) johanniques signifient 
que Jésus vient donner au monde la vie véritable, la vie divine. Cette vie 
aionios, c’est-a-dire ordonnée au monde qui vient, différe de la vie de ce 
monde par sa durée et par sa qualité. La vie de ce monde est temporaire; 
la vie apportée par le Christ est éternelle, et c’est pourquoi, ceux auxquels 
le Christ donne la vie, il les ressuscitera au dernier jour. D’autre part la vie 
de ce monde n’est qu’une existence inférieure privée de la lumiére divine; 
la vie apportée par le Christ est la véritable, celle qui permet au croyant 
de connaitre le Pére par le Fils et d’étre en communion avec le Pére et le 
Fils dés l’instant qu’il croit; de sorte que c’est dés maintenant que le croyant 
«est passé de la mort a la vie » (Jean 5. 24)?. 


1 Cette signification du signe johannique apparafit d’une maniére particuliérement 
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Autrement dit, alors que les autres miracles du Nouveau Testament 
annoncent que «l’heure vient » ou Dieu établira son régne, les signes johan- 
niques disent aussi que «l’heure vient » — au dernier jour — et, de plus, 
ils précisent que l’heure « est déja venue » par la venue du Révélateur dans 
le monde. 

Le Révélateur est présent dans le monde en personne au temps de l’in- 
carnation. Mais il demeure présent dans le monde sous un autre mode, 
et c’est 1a le sens dernier du signe johannique. Ce sens apparait au chapitre 
six de l’Evangile qui comporte, on le sait, trois éléments : le signe des pains 
multipliés, le discours sur le pain de vie, et l’explication que ce pain vivant, 
c’est la chair et le sang du Fils de homme. En d’autres termes, le pain 
que Jésus distribue aux Galiléens est le signe du pain céleste, de l’aliment 
de vie divine qu’est en ce moment sa personne présente au milieu d’eux, 
et il est aussi le signe de sa chair, c’est-a-dire du pain eucharistique qui sera 
donné ensuite, quand l’incarnation aura pris fin. Ainsi la notion johannique 
de signe établit une relation entre le miracle et le sacrement. Mais avant 
d’étudier ce rapport, il faut examiner qu’elle est la signification du sacrement 
dans le Nouveau Testament. 


Iil 


Si le Nouveau Testament a des mots, nous l’avons vu, pour définir le 
miracle, il n’en a pas pour désigner ensemble le baptéme et l’eucharistie. 
Il est par conséquent plus délicat de fixer le sens que les premiers chrétiens 
donnent a ces actes que la tradition chrétienne appelle des sacrements }. 

Nous avons vu en commencant que |’Eglise a pratiqué le baptéme dés 
les origines. Deux traits originaux distinguent le baptéme chrétien de tout 
autre baptéme : premiérement il est donné «au nom du Seigneur Jésus »; 
secondement, l’invocation du nom du Seigneur fait descendre l’Esprit sur le 
baptisé. La signification du baptéme reste la méme, si l’ordre des deux élé- 
ments se trouve inversé. Ces deux traits indiquent immédiatement que le 
baptéme chrétien appartient a une période limitée de l’histoire du salut, 
au temps de l’Eglise qui est aussi le temps de l’Esprit. Au temps de l’incar- 
nation, ce baptéme n’était pas encore nécessaire; les croyants entraient 
alors directement avec le Christ présent au milieu d’eux dans une relation 
de personne a personne. D’autre part, il est évident que dans le monde 
nouveau, qui est le monde de I’Esprit et ot n’existeront que des créatures 
spirituelles, ce moyen de conférer l’Esprit 4 des créatures charnelles sera 
superflu. 

Le baptéme est donc limité au temps de I’Eglise. I] est rendu possible, 
parce que l’acte décisif de histoire du salut, la mort et la résurrection du 
nette dans le récit de la résurrection de Lazare. Cf. Po. H. MENoup, « La foi dans |’évangile 


de Jean », Cahiers bibliques de Foi et Vie, N° 2, 1937, p. 39-40 et surtout O. CULLMANN, 


Les sacrements dans l’évangile johannique. La vie de Jésus et le culte de l’Eglise primitive, 
Paris, 1951, p. 23-24. 


* Cf. Pu. H. Menoup, «La définition du sacrement selon le Nouveau Testament », 
Revue de Théologie et de Philosophie, 1950, p. 138-147. 
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Christ, a déja eu lieu. Par linvocation du nom de Jésus, quia vécu, qui est 
mort et ressuscité, qui a été glorifié et qui maintenant est présent au milieu 
des siens par l’Esprit, le baptisé est mis en relation avec la personne méme de 
Jésus; il est uni a lui au point que l’ceuvre rédemptrice accomplie par Jésus 
vaut pour lui. En d’autres termes, par le moyen du baptéme administré 
«en son nom », le Christ agit avec la méme puissance et la méme efficacité 
qu’au temps de l’incarnation, quand il pardonnait les péchés et ouvrait aux 
hommes de foi les portes du royaume. 

Rien n’est plus significatif 4 cet égard que le discours tenu par l’apétre 
Pierre 4 la suite de l’effusion de l’Esprit, le jour de la Pentecéte. L’apétre 
rappelle d’abord a ses auditeurs — et ce rappel a son importance — que 
Jésus est venu comme «un homme accrédité par Dieu au moyen d’actes 
de puissance, de prodiges et de signes » (Actes 2. 22), mis 4 mort (2. 23) et 
ressuscité par Dieu (2. 31 et 36); ensuite seulement l’apdtre exhorte ses audi- 
teurs 4 recevoir le baptéme au nom de Jésus et, par ce baptéme, le pardon 
des péchés et le don du Saint-Esprit (2. 38); aprés quoi ces baptisés sont 
ajoutés a l’Eglise (2. 47). 

Une fois créée cette relation entre le baptéme chrétien et l’ceuvre his- 
torique de Jésus, il restait aux théologiens du premier siécle, a l’apétre Paul 
et au quatriéme évangéliste, 4 expliquer comment le fidéle participe, par le 
baptéme, 4 la mort et a la résurrection du Christ et comment il en recoit 
le bénéfice. 

C’est ce que saint Paul précise de facon on ne peut plus claire dans 
Rom. 6. 3s. Par le baptéme le croyant meurt avec Christ, est enseveli avec 
lui et ressuscite avec lui. Cette participation du fidéle a la destinée du Christ 
est réelle et non symbolique, aux yeux de l’apétre, puisqu’elle a une consé- 
quence réelle : le baptisé est dés ce moment un homme nouveau; il mene une 
vie nouvelle dans l’Esprit ou dans le Christ et non plus dans la chair. Vivant 
par l’Esprit, le baptisé se trouve introduit dans l’Eglise, comme l’apétre 
le déclare expressément dans 1 Cor. 12. 13: « Nous avons été baptisés d’un 
seul Esprit en vue de former un seul corps. » Ce corps, c’est le corps du Christ, 
lEglise. 

On rencontre les mémes pensées, en des termes équivalents, dans le 
quatriéme évangile. A Nicodéme qui l’interroge sur la voie du salut, Jésus 
répond que l’homme doit passer par une naissance nouvelle, une naissance 
d’en haut, qui est « d’eau et d’Esprit » (Jean 3. 5). A moins de déclarer le 
texte interpolé, on ne peut pas ne pas voir ici une allusion au baptéme. A 
quoi Nicodéme répond par une question : « Comment cela est-il possible ? » 
(3. 9), c’est-a-dire comment le baptéme peut-il signifier la naissance nouvelle ? 
La suite du discours (3. 13 s.) l’explique. Cela est possible parce que le Fils 
de ’homme est descendu du ciel et est remonté au ciel. I] faut que le Fils 
de homme venu dans le monde « soit élevé », élevé sur la croix par sa mort 
qui est une rédemption pour les croyants, et élevé 1a ow il était auparavant, 
dans la gloire du Pére (le verbe hupsoun a les deux sens). Si donc le baptéme 
peut étre le signe de la naissance d’en haut, c’est qu’il se référe a la mort et 
a la glorification du Christ, dont l’efficacité passe 4 qui recoit le baptéme. 
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C’est aussi ce que le Christ johannique annonce en pronongant cette parole : 
« Quand j’aurai été élevé de la terre, j’attirerai tous les hommes a moi» 
(Jean 12. 32), afin de former le seul troupeau dont il sera le seul berger 
(cf. Jean 10. 16), c’est-a-dire l’Eglise qui est une et unique. 

Ainsi dans le quatriéme Evangile comme chez l’apétre Paul, on rencontre 
V'idée que le baptéme permet au croyant de participer 4 la mort et 4 la résur- 
rection du Christ et de recevoir les biens salutaires qui en découlent : le 
pardon des péchés, la vie nouvelle, l’incorporation a l’Eglise. 

La mort et ta résurrection du Christ ont eu lieu une fois pour toutes. 
Il n’est pas nécessaire que ces actes de salut se renouvellent, au fur et a 
mesure que de nouvelles générations de croyants surgissent, parce que jus- 
tement leurs effets demeurent accessibles 4 tous les hommes qui se suivront 
jusqu’a la parousie, et cela par le baptéme. C’est pourquoi tous sont baptisés 
«au nom du Seigneur Jésus ». 

Il y a une exception, toutefois, nous l’avons déja dit. Ce sont les Douze. 
L’explication courante déclare que les apétres n’avaient pas besoin de ce 
baptéme, vu qu’ils avaient été certainement baptisés par Jean-Baptiste, 
dans l’entourage duquel Jésus trouve ses premiers disciples, d’aprés le qua- 
triéme Evangile. En réalité il ne s’agit 1a que d’une supposition. Mais méme 
si les Douze avaient tous recu le baptéme du Précurseur, il n’en résulterait 
nullement que la réception de ce baptéme dit les dispenser du baptéme de 
lEsprit. Car les énigmatiques disciples d’Ephése, dont parle Actes 19, qui 
ne «connaissaient que le baptéme de Jean» lorsque Paul les rencontra, 
sont, par lui, baptisés « au nom du Seigneur Jésus ». On suppose aussi que 
Jésus avait lui-méme baptisé ses disciples au temps ou, selon la tradition 
conservée dans Jean 3, il pratiquait un baptéme sans doute paralléle a celui 
de Jean-Baptiste. Mais, d’aprés cette tradition, les disciples sont associés 
a Jésus comme baptiseurs, non comme les premiers 4 avoir recu son baptéme. 
Le texte ne dit pas que Jésus a baptisé ses disciples. Au contraire il laisse 
plutot entendre que les disciples, eux, n’ont pas besoin du baptéme. 

I] reste donc que, seuls parmi les fidéles, les Douze n’ont pas été baptisés 
«au nom de Jésus ». Puisque l’exception ne touche qu’eux, elle est en rela-: 
tion avec le fait qui leur donne leur place a part et leur caractére propre. 
Ce fait, c’est d’avoir été les compagnons terrestres de Jésus, d’avoir été ses 
témoins depuis le temps de Jean-Baptiste jusqu’a I’ascension (Actes 1. 21), 
en un mot d’avoir été les témoins de l’incarnation. Cela signifie qu’ils ont 
recu, par ce contact direct avec la personne de Jésus, ce que tous les autres 
croyants recoivent par le baptéme. En faveur de cette équivalence — qui 
confirme la signification que nous avons trouvée au baptéme — il faut citer 
encore le texte de Jean 15. 3 ot Jésus dit aux Douze: « Vous étes purs, a 
cause de la parole que je vous ai dite. » Les Douze ont recu directement 
de Jésus le pardon et la vie nouvelle que les autres fidéles recoivent par le 
baptéme. 

Autrement dit, au temps de sa présence incarnée, Jésus a introduit 
directement les siens dans l'économie du salut. Aprés l’incarnation, et pour 
que lincarnation n’ait pas besoin de se reproduire, les croyants entrent dans 
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la méme économie du salut par le baptéme « au nom de Jésus ». Le baptéme 
a donc bien pour but d’étendre a toutes les générations de fidéles les bienfaits 
de l’incarnation qui a lieu une fois pour toutes. 


C’est dans la méme perspective de l’histoire du salut qu’il faut placer 
leucharistie pour la comprendre. En instituant la céne, Jésus annonce deux 
faits : il va mourir et sa mort aura pour les siens une valeur rédemptrice; 
aprés sa mort il régnera et ses disciples participeront avec lui 4 ce régne a 
venir. Ces deux faits, la mort du Christ et le régne eschatologique, ne sont 
pas isolés l'un de l’autre. Ils sont les deux points extrémes d’une ligne. Si 
cette ligne n’existait pas, il faudrait en conclure que Jésus s’est incarné, 
qu'il est mort et ressuscité pour douze hommes seulement. En réalité ces 
Douze ne doivent pas rester seuls. Ils doivent porter a d’autres le message 
qu’ils ont recu. Ils précheront donc le Christ; ils rappelleront ses paroles, 
ils feront des miracles comme lui, ils expliqueront le sens de la mort et de la 
résurrection du Christ et ils maintiendront vivante l’espérance de son 
arrivée eschatologique en célébrant avec ceux qu’ils auront gagnés 4 |’évan- 
gile l’eucharistie que Jésus a instituée pour eux tous, ses apdétres et les 
croyants venus par eux a la foi. Méme si Jésus n’avait pas expressément 
ordonné de renouveler le dernier repas, l’Eglise ne dépasserait pas sa pensée 
en célébrant l’eucharistie durant le temps de son absence personnelle. 

L’eucharistie, en effet, comme le baptéme, appartient au temps de l’Eglise 
et de l’Esprit. Elle n’était pas nécessaire tant que Jésus était en personne 
au milieu des siens, et c’est pourquoi il ne l’institue qu’au terme extréme 
de son ministére, « dans la nuit ow il fut livré ». L’eucharistie ne sera plus 
nécessaire dans le régne, car ce sera un repas « nouveau » qui réunira alors le 
Seigneur et ses fidéles, nouveau par rapport aux eucharisties terrestres en ce 
sens qu’alors le Seigneur sera définitivement présent dans sa personne au 
milieu des rachetés. Limitée ainsi par l’incarnation et la parousie, l’eucharistie 
est le signe de la présence et de l’action du Christ durant cette période. 
C’est ce que Paul et Jean ont mis en lumiére, chacun a sa maniere. 

Aprés avoir rappelé aux Corinthiens linstitution de la céne, l’apétre 
Paul ajoute : « Chaque fois que vous mangez ce pain et que vous buvez de 
cette coupe, vous annoncez la mort du Seigneur jusqu’a ce qu'il arrive » 
(1 Cor. 11. 26). Ici comme partout ailleurs ou Paul parle de la mort du Christ, 
il entend sa mort et sa résurrection. Sans la résurrection, la mort du Christ, 
n’aurait aucune signification théologique quelconque. La mort du Christ, 
annoncée chaque fois que la céne est célébrée, est la mort d’un étre qui est 
maintenant vivant, puisque son arrivée est attendue. La féte eucharistique, 
qui annonce sa mort (et sa résurrection) anticipe en méme temps son arrivée. 
L’eucharistie est le moyen par lequel le Christ qui a été mort et qui est main- 
tenant vivant, peut manifester sa présence et sa puissance salutaire au 
milieu des siens, dans l’intervalle entre sa présence personnelle avant sa 
mort et sa présence personnelle aprés son arrivée. 

Par l’eucharistie le croyant entre avec le Christ dans une relation aussi 
étroite et aussi efficace que celle qui a existé entre Jésus et ses disciples au 
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efficace, vu que maintenant, l’acte rédempteur : la mort et la résurrection 
du Christ, a eu lieu. En effet, ceux qui s’assemblent pour célébrer la céne 
sont ceux qui déja ont recu le baptéme. Ils ont été baptisés « en vue de for- 
mer un seul corps » (1 Cor. 12. 13). Ce but est atteint lorsque les baptisés 
sont réunis entre eux et avec Celui au nom duquel ils ont été baptisés. 
« Nous formons un seul corps, car nous participons a un seul pain » (1 Cor. 
10. 17). Ce corps, c’est le corps du Christ, l’Eglise, et cela en un sens réel et 
non symbolique. Car le Christ est si réellement présent et agissant dans 
l’Eglise, que persécuter l’Eglise, c’est persécuter le Seigneur qui vit en elle 
(cf. Actes 9. 4-5). 

Cette équivalence entre la présence eucharistique dans l’Eglise et la 
présence personnelle au temps de l’incarnation est soulignée par le quatriéme 
évangéliste, avec autant de vigueur que par Paul. Selon la théologie johan- 
nique, le Logos s’est fait chair et dans sa personne humaine a donné la vie au 
monde. Puis le Fils est retourné auprés du Pére. La vie qu’il a donnée aux 
premiers fidéles lors de sa présence durant lincarnation, il continue de la 
donner aux croyants de toutes les générations par l’eucharistie, qui est aussi 
sa chair, c’est-a-dire qui manifeste sa présence et son action d’une maniére 
aussi réelle et aussi efficace qu’au temps de l’incarnation. Alors la vie divine 
du Logos parvenait aux hommes par «le fils de Joseph, de Nazareth ». 
Maintenant la méme vie divine leur parvient par le pain eucharistique. 

L’équivalence est soulignée par deux faits. D’abord Jean emploie le 
méme mot chair (sarx) pour désigner le Révélateur présent soit dans I’in- 
carnation (Jean 1. 14) soit dans l’eucharistie (Jean 6. 51). Ensuite, en rap- 
portant le dernier repas de Jésus, le quatriéme évangéliste ne parle pas 
d’une institution de la céne, bien que la théologie eucharistique remplisse 
ce chapitre 13 et les discours d’adieux qui suivent. Jean a compris que l’eu- 
charistie prenait la suite de l’incarnation, comme |’Esprit-paraclet succéde 
a Jésus. 

Ainsi l’eucharistie assure aux fidéles, dans le temps de I’Eglise, cette par- 
ticipation a la vie du Christ et cette communion avec sa personne, dont ont 
bénéficié, au temps de incarnation, les disciples qui l’ont accompagné 
sur les routes de Palestine. 

En résumé, les croyants vivent du souvenir de la présence temporaire 
du Christ durant l’incarnation et de l’attente de la présence permanente 
du Christ dés sa parousie. Mais les croyants ne vivent pas seulement de ce 
souvenir et de cette espérance. Le Christ est pour eux un absent présent 
par l’Esprit, qui réside dans l’Eglise. La présence spirituelle du Christ 
manifeste sa réalité par le moyen de ces signes que sont le baptéme et l’eu- 
charistie. Par le baptéme « au nom de Jésus », les croyants entrent avec le 
Christ dans une communion personnelle; par l’eucharistie ils sont nourris 
par lui de la vie divine et maintenus ainsi dans la communion inaugurée 
par le baptéme. Cette communion sacramentelle est aussi réelle et par consé- 
quent aussi salutaire que la communion qui a existé entre le Christ et les 
premiers disciples au temps de lincarnation. En un mot, les sacrements 
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sont pour les croyants du temps de I’Eglise les signes par lesquels le Christ 
manifeste au milieu d’eux et en eux sa présence et sa puissance. 


IV 


Nous pouvons passer maintenant a la derniére question : quelle relation 
y a-t-il entre le miracle et le sacrement ? 

Si on met l’accent sur les faits que nous avons relevés au début de cette 
lecon, 4 savoir que les miracles sont relativement plus rares dans le temps 
de l’Eglise que pendant le ministére de Jésus et que, d’autre part, les sacre- 
ments sont la marque spécifique de la vie de l’Eglise, on sera tenté d’envisager 
la solution suivante : les sacrements prennent, dans le temps de |’Eglise, la 
place occupée par les miracles pendant le ministére de Jésus, de sorte que 
les sacrements sont pour ainsi dire les successeurs des miracles. 

Cette solution simple ne peut pourtant pas étre retenue. Notons d’abord 
que les apétres, qui célébrent déja les sacrements, opérent aussi des miracles. 
I] n’est du reste jamais affirmé, dans le Nouveau Testament, que les miracles 
doivent cesser de se produire dans I’Eglise. Ils existent, en fait, paralléle- 
ment aux sacrements. 

Ceci nous améne a la raison principale qui empéche de considérer les 
sacrements ecclésiastiques comme tenant lieu des miracles du temps de 
Jésus. Les analyses que nous avons faites montrent que les miracles et les 
sacrements n’ont pas la méme signification théologique. 

Les miracles sont les signes avant-coureurs de la venue du régne de Dieu. 
Ils annoncent une rédemption qui, dans son accomplissement intégral, 
est eschatologique. C’est pourquoi des miracles se produisent pendant 
toute la durée de histoire du salut. I] y en a déja dans l’ancienne alliance. 
Les miracles qui accompagnent la sortie d’Egypte, et cet exode méme d’Israél, 
sont le signe de la délivrance messianique. La vie, la mort et la résurrection 
de Jésus constituent ensemble le plus grand des miracles. L’incarnation, 
en effet, est le signe par excellence que le régne de Dieu s’est approché 
et méme qu’il est déja la en une certaine mesure. Car le bienfait de l’incar- 
nation subsiste sous la forme de la présence de l’Esprit, puissance du monde 
a venir désormais active dans ce monde. L’effusion du Saint-Esprit, son 
action dans |’Eglise et dans les croyants, la régénération de la personne 
humaine qu’il rend possible, tout cela est un miracle permancnt. Ce commen- 
cement de la rédemption est l’annonce et la promesse que la rédemption 
s'achévera.. Cependant l’Eglise, bien qu’assistée par le Saint-Esprit, vit 
encore dans la faiblesse. Elle n’a pas la puissance (dynamis) qui n’appartient 
qu’a Dieu et a son régne. Elle est encore en butte aux attaques des puissances 
hostiles, et les fidéles succombent encore sous les coups du « dernier enne- 
mi» qu’est la mort, et qui ne sera détruit qu’a la fin. En un mot, l’Eglise 
n’est pas encore le royaume de Dieu. C’est ce que les croyants ne doivent pas 
oublier. C’est ce que leur rappellent les miracles qui se produisent encore 
dans l’Eglise, tant que le royaume est encore attendu. Sans doute, puisque 
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l’Eglise est elle-méme le signe par excellence que le royaume s’est approché, 
les miracles sont, en un certain sens, théologiquement moins nécessaires, 
Une Eglise sans miracles serait encore l’Eglise, puisque l’Eglise est elle-méme 
une réalité miraculeuse. C’est la raison pour laquelle les miracles du temps 
de l’Eglise sont toujours ordonnés a elle et jamais extérieurs a elle. Les 
miracles apostoliques, nous l’avons vu, permettent aux apdétres de pour- 
suivre leur ceuvre de témoignage et d’enseignement, autrement dit, d’exten- 
sion et d’affermissement de ]’Eglise. Mais les miracles continuent 4 se pro- 
duire pour rappeler que l’histoire du salut, si elle est entrée dans sa derniére 
période, n’est pas encore arrivée 4 son terme. Bref, tant que l’eschaton n’est 
pas encore une réalité présente, des miracles, orientés vers cet eschaton, 
surviennent, pour en annoncer l’arrivée avec puissance. 

Les sacrements, d’autre part, sont les signes de la présence dans I|’Eglise 
du Seigneur de 1l’Eglise. C’est pourquoi, alors que les miracles caractérisent 
toute l’histoire du salut, les sacrements appartiennent seulement a la derniére 
période de cette histoire, 4 partir de l’incarnation dont ils sont le mémorial 
et jusqu’a la parousie qu’ils annoncent. I] n’y a pas de sacrements dans 
l’ancienne alliance, parce qu’il n’y a pas encore de présence du roi messianique 
4 laquelle ils pourraient se référer. Les sacrements, qui signifient la présence 
du Christ au temps de son absence corporelle, n’existent que dans le temps 
limité par les deux présences personnelles du Christ, sa présence temporaire 
au temps de l’incarnation et sa présence définitive 4 partir de la parousie. 
Leur but est de rappeler 4 l’Eglise que « tout est accompli» et qu'elle est, 
par conséquent, le commencement partiel mais réel de la création nouvelle. 
C’est par les sacrements que le Christ manifeste en elle et par elle dans le 
monde sa puissance de vie. Le fidéle qui recoit les sacrements entre avec le 
Christ dans une communion de personne 4 personne aussi salutaire que les 
premiers disciples qui ont rencontré leur Maitre sur les routes de Palestine. 
Par les sacrements la personne de Jésus est présente sous la seule forme 
possible entre la glorification et la parousie, mais elle est aussi réellement 
présente a son Eglise que Jésus a été présent au milieu des siens au temps 
de son ministére terrestre. 

Or, durant l’incarnation, Jésus a opéré des miracles. Le roi messianique 
était donc présent, et sa présence s’accompagnait des signes de la venue 
eschatologique du royaume. La méme situation se renouvelle dans le temps 
de l’Eglise par la présence en elle, parallélement et simultanément, des 
sacrements et des miracles, qui coincident mais qui ne se confondent pas. 


Un fait le prouve. Dans le temps de |’Eglise, le miracle peut se produire 
au moment méme oii le sacrement est célébré. On trouve de ce fait, dans le 
Nouveau Testament, au moins un exemple positif et un exemple négatif. 

L’exemple positif est fourni par le petit récit des Actes (20. 7-12) relatif 
au séjour de Paul a Troas. Pendant que l’apétre préside un culte avec eucha- 
ristie, de nuit, un jeune homme tombe de la fenétre de la chambre haute 
ou l’Eglise est réunie. On se précipite pour le secourir, et Paul, le prenant dans 
ses bras, déclare que « son ame est en lui ». Le texte n’est pas trés précis, et on 
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ne voit pas clairement ce qui s’est passé. Ou bien le jeune homme s’est tué 
dans sa chute, et l’ap6tre le ressuscite. Ou bien le jeune homme ne s’est fait 
aucun mal en tombant du « troisiéme toit », c’est-a-dire, selon notre maniére 
de compter, du second étage. Du point de vue qui nous occupe, la différence 
entre les deux explications n’a aucune importance. De toute maniére ce 
jeune croyant a bénéficié d’une intervention divine, soit pour ne pas périr 
de sa chute, soit pour ne pas étre blessé +. Cela signifie qu’au moment ou 
le Seigneur est particuliérement présent dans son Eglise, parce que l’eucha- 
ristie est célébrée ou est sur le point de l’étre, la puissance de la maladie et 
de la mort est suspendue miraculeusement, de méme que, durant l’incar- 
nation, le régne de Satan reculait chaque fois que Jésus de Nazareth inter- 
venait avec la puissance de Dieu. 

L’exemple négatif se trouve dans la premiére Epitre aux Corinthiens. 
Nous savons, par les Evangiles, que durant son ministére Jésus ne pouvait 
pas faire de miracles 1a ou il ne trouvait pas de foi chez ses auditeurs ou pas 
une foi suffisante. De méme saint Paul attribue a |’« indignité », c’est-a-dire 
au manque de foi avec lequel les Corinthiens célébrent l’eucharistie, le fait 
que la sainte céne ne se manifeste pas dans leur Eglise comme une puis- 
sance de vie capable de faire reculer la maladie et méme la mort. En effet, 
si beaucoup parmi les fidéles de Corinthe sont malades et si un certain 
nombre d’entre eux sont morts (1 Cor. 11. 30), c’est, écrit l’'apétre, parce 
que les Corinthiens prennent la céne « sans discerner le corps » (1 Cor. 11. 29), 
c’est-a-dire sans comprendre par la foi, ce qui distingue «le repas du Sei- 
gneur» des repas ordinaires que l’on prend dans sa propre maison. Cet 
avertissement de saint Paul est, sous forme négative, le pendant de l’épisode 
des Actes. En effet, il résulte des déclarations de l’apétre dans 1 Cor. 11. 
29-30 que si l’eucharistie était prise avec une foi suffisante, elle tiendrait 
en échec la maladie et méme la mort 2, comme ce fut le cas a Troas. 

Il importe cependant de souligner que Paul n’exprime jamais, sous 
forme positive, cette pensée que si l’eucharistie est prise avec une foi assez 
grande, elle fera reculer les puissances de destruction. Ce n’est pas au sens 
physique que l’eucharistie est, comme le dira saint Ignace d’Antioche, 
«un reméde pour ne pas mourir » *. Car le croyant n’a pas, pour ainsi dire, 
un droit au miracle. Le miracle est toujours l’expression de la libre volonté 
et de la souveraine grace de Dieu, lequel demeure libre de l’accorder ou non, 
de méme qu’il est le seul 4 connaitre le jour et ’heure de l’arrivée du royaume. 


On le voit, les miracles et les sacrements ne se confondent pas. Leur 
présence simultanée dans l’Eglise illustre de fagon visible ce fait fonda- 
mental de la théologie chrétienne : le salut se réalise en deux étapes; il est 
a la fois historique et eschatologique. Les sacrements sont possibles parce 


1Cf. H. W. Bryer, Apostelgeschichte (Das Neue Testament Deutsch), p. 121; 
O. BAUERNFEIND, Die Apostelgeschichte (Theologischer Handkommentar zum Neuen 
Testament), p. 236. 

2 Cf. O. CuLLMANN, «La délivrance anticipée du corps humain selon le Nouveau 
Testament », Hommage et reconnaissance 4 Karl Barth, p. 37. 

3 Ignace, Ephésiens 20. 2. 
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que l’acte historique qui fonde le salut a été accompli. Ils attestent que les 
fidéles « ont la rédemption, la rémission des péchés », comme dit saint Paul 
(Col. 1. 13) ou qu’ils ont « dés maintenant la vie éternelle », comme dit saint 
Jean, bref que le Seigneur est déja venu et qu’il demeure avec les siens pour 
les faire vivre de sa vie dans son Eglise. Les miracles annoncent Il’accom- 
plissement eschatologique, «la rédemption de notre corps», comme dit 
saint Paul (Rom. 8. 23), «la résurrection au dernier jour », comme dit saint 
Jean, bref l’arrivée encore attendue du royaume dans la puissance et dans 
la gloire. 

Sans doute les miracles et les sacrements se référent au méme salut, 
et c’est ce que souligne l’évangile johannique en donnant le méme nom de 
«signe » 4 un miracle tel que la multiplication des pains et au sacrement 
de l’eucharistie, comme nous Il’avons relevé. Mais les miracles et les sacre- 
ments ne se confondent pas plus que I’Eglise et le royaume ne s’identifient. 
De méme que I’existence de l’Eglise ne supprime pas l’espérance de la venue 
du régne de Dieu, de méme les sacrements ne prennent pas la place des 
miracles. Le sacrement et le miracle sont ordonnés l’un a l’autre comme le 
sont l’Eglise et le royaume de Dieu. 

PHILIPPE-HENRI MENOUD 


L°EGLISE ET L’ART 


«... Tout homme bien portant peut se passer de manger pendant deux 
jours — de poésie, jamais! » 

Je ne pense pas que Baudelaire, 4 qui nous devons cette boutade trés 
sérieuse, se soit fait illusion sur le coeur humain. L’auteur de « Mon cceur 
mis a nu » sait trés bien tout ce que homme recéle de lourdeur, d’appétits 
impurs, de bestialité. Que vient donc faire la-dedans cette pauvresse, cette 
mendiante, dont le monde n’a que faire : la Poésie ? Mais si lourd, si épais 
soit-il, 'homme, méme repu, n’est jamais satisfait. Chose étonnante, ce qu'il 
est et ce qu’il a ne peuvent lui suffire. Car homme est a ]’étroit dans l’homme. 
Sans cesse, il se heurte aux murs de sa vie. Et tout lui sera bon pour sortir 
de lui-méme, ne fit-ce qu’un instant. Chaque homme a sa fenétre ou son 
soupirail, sa maniére de se fuir, de s’oublier. L’humanité a toujours eu ses 
fétes, ses fastes, des cirques, des jeux, des danses, des sacrifices, des céré- 
monies religieuses, des combats de gladiateurs ou de taureaux, des concerts 
et des représentations théatrales. 

C’est a cet invincible besoin d’évasion que Baudelaire pense en parlant 
de la poésie dans sa boutade. Ce n’est pas 4 la poésie 4 1’état pur, telle que 
la distille le poéte, c’est a la poésie a l'état brut qu’il songe. Et il la considére 
a la fois comme le tourment et l’apaisement de l’homme, comme son soupir 
le plus profond et son fragile exaucement. 
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A qui sa vie ne pése-t-elle pas ? Au chrétien ! Car qu’est-ce qu'un chrétien, 
sinon celui qui sait que Quelqu’un a porté et porte chaque jour tout le poids 
de sa vie ? Qu’est-ce qu’un chrétien, sinon celui qui rend graces pour toutes 
choses et qui est toujours joyeux ? Peut-il manquer quelque chose A celui 
qui a recu et qui peut recevoir chaque jour le don ineffable, la plénitude de 
Dieu 2? Que pourrait-il encore désirer, qu’il n’ait pleinement en Christ? 
Qu’on ne vienne donc pas parler 4 cet homme de poésie, de nostalgie, et des 
moyens de respirer en s’évadant. Ce que les autres cherchent en vain, cette 
liberté, cette allégeance, cet oubli de soi, cette autre vie oui toutes choses 
seraient nouvelles, n’est-ce pas précisément ce que Christ nous donne, ce 
que nous avons en lui, le vrai Poéte qui rend a toutes choses leur ori- 
ginelle nouveauté ! I] n’est que de lire Luther, par exemple, pour respirer 
cet air de la grace, cette joie et cette aisance. Si donc il est un homme qui 
puisse se passer de poésie, il semble que ce soit le chrétien. 

Cependant, et sans que tout cela cesse d’étre vrai, il arrive cette chose 
inattendue : cet homme comblé, et qui rend graces, cet affranchi qui n’ap- 
partient plus a soi-méme, devient un suppliant comme jamais il ne l’avait 
été. A cause méme du don qu’il a recu et parce qu’en lui l’Esprit de Dieu 
travaille, il devient un homme travaillé, brailé par un feu secret, un pauvre 
homme qui gémit, qui prie et attend, dans une patiente impatience. Ecoutez 
lapétre Paul: « Aussi gémissons-nous dans cette tente, ayant l’ardent désir 
d’étre recouverts de notre habitation céleste... Car dans cette tente ot nous 
sommes, nous gémissons comme sous un fardeau, parce que nous souhaitons 
non un dépouillement, mais un vétement nouveau... Et celui qui nous a 
formés pour cela méme, c’est Dieu, qui nous a donné pour arrhes son Esprit » 
(2 Cor. 5). Telle est l’ceuvre de la grace. Et c’est quand nous sommes touchés 
par cet Esprit que nous découvrons notre vraie misére en méme temps que 
la gloire 4 laquelle nous sommes promis. C’est quand nous connaissons cette 
gloire que nous mesurons notre présente pauvreté. Mais en. créant en nous 
cet ardent désir, en attisant en nous ce feu, l’Esprit saint nous fait découvrir 
que nous ne sommes pas seuls a soupirer. L’Eglise n’est que la pointe d’un 
soupir qu’exhale toute la création. C’est ce que nous révéle saint Paul au 
huitiéme chapitre des Romains. Et loin d’étre a l’écart de cette soufirance 
et de cette espérance qui tiennent et qui travaillent toutes les créatures, le 
chrétien non seulement en est solidaire, mais c’est en lui que cette attente 
atteint son plus haut degré, son intensité la plus grande. Toute la création 
soupire a l’ombre de la croix, mais parce que Christ a porté 'e fardeau de sa 
vanité, elle espére, d’une espérance certaine, qu’elle aussi revétira un jour 
sa premiére innocence, le vétement de son intégrité. Et l’Eglise en qui cette 
universelle attente culmine en porte témoignage pour la création tout entiére. 


Dés lors on est en droit de s’étonner que l’Eglise puisse étre indifférente, 
pour ne pas dire étrangére, a l’Art. En effet, je ne vois pas qu’on puisse trou- 
ver 4 l’Art, et a tous les arts dans leur essence, d’autre raison d’étre que 
d’exprimer ce soupir universel. Qu’est-ce que ]’Art, sinon la traduction en 
mots, en sons, en formes, en rythmes et en couleurs, de cette espérance qui 
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est l’'Ame de toute chose ? Cette expression sensible d’un si grand mystére 
devrait, il me semble, intéresser l’Eglise au plus haut point. Car ne dirait-on 
pas qu’en marge de l’Eglise Dieu s’est choisi, dans les artistes, des témoins 
qui ne sont pas conscients de leur véritable mission ? Si vraiment I’Eglise 
est chargée, entre autres choses, de présenter a Dieu le soupir de sa création, 
elle a dans les artistes ce que saint Jean appelle des « compagnons de royauté 
et de patience ». Et cela devrait en méme temps nous inquiéter et nous 
remplir de joie, exactement comme le sort du peuple juif qui, pour étre témoin 
aveugle et involontaire de Jésus-Christ, ne rend pas moins témoignage par 
sa souffrance. 

Oui, le propre de l’Art, et son mystére, c’est d’exprimer cette attente 
et cette espérance dont parle saint Paul, et les poémes de la Bible elle-méme 
qui comptent parmi les chefs-d’ceuvre de la poésie, ne font pas exception 
a cette loi. 

Croyez-moi : je n’entends pas réduire les poémes bibliques a de simples 
ceuvres d’art, bien qu’ils le soient, tout en étant encore autre chose. Mais 
enfin, comment ne pas discerner, dans les livres poétiques de la Sainte 
Ecriture, l’expression-type de cette douleur et de cette espérance ? Certes, 
tout l’Ancien Testament est une attente, mais particuli¢rement, qu’est-ce 
que le livre de Job, sinon un désespoir tendu par l’espérance ? Le fait d’étre 
prophétiques n’éte pas a ces livres leur parenté avec l’art tout court, avec 
l'art profane. Au contraire : ces livres ne pourraient pas étre les miroirs de la 
Révélation, ils ne pourraient pas refléter le mystére de Dieu, s’ils ne reflé- 
taient pas aussi le mystére du cceur de l’homme, et donc aussi le mystére de 
lArt en général. La Révélation divine n’exclut pas, elle inclut le dévoile- 
ment de homme dans ce qu’il a de plus intime, de plus profond; et méme, 
c’est grace 4 la Révélation que nous pouvons saisir la nature, le secret, la 
signification derniére de l’Art. A ce propos, le fait étrange que dans le canon 
biblique le livre de l’Ecclésiaste et le Cantique des Cantiques soient attribués 
au méme auteur, ce fait, qui n’est certainement pas un hasard, m’apparait 
plein de sens. Et voici pourquoi. Ces deux poémes m’apparaissent comme les 
poles entre lesquels se situent toutes les ceuvres d’art dans |’étendue de leur 
diversité. Ils sont les deux bouts de la gamme qui porte le soupir de la créa- 
tion dans ses expressions les plus variées, depuis l’aveu de la plus grande 
misére jusqu’a l’espérance la plus joyeuse, et déja presque exaucée... C’est 
a tel point que l’on pourrait se risquer 4 tracer 4 travers les ceuvres de l'art 
une ligne qui les séparerait en deux. I] y aurait celles qui sont « du cété de 
l’Ecclésiaste » et celles qui seraient sous le signe du Cantique. Cété ombre, 
cété lumiére. Mais justement, et sans doute pour les plus grandes ceuvres, 
nous serions embarrassés, car nous trouverions en elles quelque chose qui 
participe des deux. Pourtant nous savons trés bien de quel cété serait 
Mozart, et qu’il serait avec Corot. Rouault ne serait pas avec Matisse. 
Mais Rembrandt, mais Van Gogh, ow les mettrons-nous ? Ce qui ne fait 
aucun doute, c’est que jamais aucune ceuvre, fit-elle d’un existentialiste, 
fit-elle « Huit-Clos », de Sartre, ne descendra plus bas que 1’Ecclésiaste 
dans la vanité de l’homme, dans le non-sens et l’absurdité de sa condition 
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sous le soleil. Et aucune ceuvre non plus ne dépassera jamais cette plénitude, 
cette jubilation, cette lumiére d’aube du Cantique des Cantiques. I] importe 
d’ajouter que le soupir amer de l’Ecclésiaste n’est pas dénué de toute joie, 
et que la joie du Cantique n’est pas sans soupir... Nous pourrions exprimer 
cela en disant simplement que tout l’Art, qu’il le sache ou non, et le plus 
souvent sans le savoir, porte l’ombre de la Croix en méme temps qu’il laisse 
transparaitre quelque chose de la Résurrection. 

En effet, le propre de l’Art, c’est de discerner derriére leur apparence le 
vrai visage des étres et des choses. Voila pourquoi il n’y a pas d’art sans 
déformation. Et si l’artiste déforme, c’est afin de /ransformer. L’>homme n’est 
pas un singe. I] n’est pas fait pour simplement reproduire ou pour imiter. 
C’est autre chose que Dieu attend de nous. Nous ne sommes pas dans sa 
création pour l’enregistrer ou la subir, mais pour dominer sur elle en ]’aimant. 
Chose étrange, l’artiste comprend que la création se tourne vers lui et il 
pressent qu’elle attend de lui quelque chose. Elle attend d’étre devinée, 
déchiffrée, elle attend que quelqu’un entre dans sa solitude, car toute chose 
est seule et demande a étre reliée, replacée dans une communion, dans une 
unité perdue. Chaque chose exhale un soupir ou chante une espérance, 
mais qui l’écoutera ? Qui réintroduira cette voix menue et solitaire, et qui 
ne fut pas faite pour étre seule, dans le chceur de la grande liturgie de la 
création ? L’artiste est celui qui soupconne cette solitude et percoit cet 
appel. Ecoutez Baudelaire : 


« Mainte fleur épanche a regret 
Son parfum doux comme un secret 
Dans les solitudes profondes. » 
(Le guignon) 


Ecoutez St. John Perse : 


«A présent laissez-moi, je vais seul. 
Je sortirai, car j’ai affaire: un insecte 
m’attend pour traiter. Je me fais joie 
du gros ceil 4 facettes : anguleux, 
imprévu, comme le fruit du cyprés. 
Ou bien j’ai une alliance avec les 
pierres veinées-bleu... » 
(Eloges xvi11) 
Ecoutez Ramuz : 


«Car nous sommes la pour deviner les choses dans leurs natures parti- 
culiéres : alors elles nous en sont reconnaissantes. » 

L’artiste est donc celui qui comprend que le visage des étres et des choses 
n’est plus ce qu’il était originellement. I] découvre que la figure de ce monde 
demande impérieusement 4 étre transfigurée. I] atteste donc, a sa maniere, 
que toute créature ici et maintenant est enchainée a la servitude, a la soli- 
tude et espére sa libération. La est le propre de l’Art, son indispensable 
mission, son irremplacable grandeur, sa véritable raison d’étre. L’artiste 
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digne de ce nom, le créateur, est toujours, dans quelque mesure, un vision- 
naire, dont le regard dénude les choses pour ensuite les revétir. 

Je dirai donc que l’artiste, bien qu’il soit souvent indifférent a la Révéla- 
tion et se situe lui-méme hors d’elle, n’atteste pas moins le mystére du 
Saint-Esprit en tant que soupir et espérance au coeur de la création : espé- 
rance et soupir dont seule l’Eglise connait l’origine et le but. Aussi, en pensant 
aux grands artistes paiens, anciens ou modernes, je les verrais volontiers 
placés au seuil de l’Eglise (malgré leurs protestations), comme on peut voir, 
au porche de certaines cathédrales, la Synagogue sous l’espéce d’une femme 
dont les yeux sont bandés. 

Il va sans dire, en effet, que l’artiste n’a pas a devenir chrétien pour 
accomplir fidélement sa tache, pour étre le traducteur de l’espérance gémis- 
sante de la création. 


Mais laissons l’artiste indifférent ou incrédule qui se passe assez bien de 
la foi, pour nous demander ce qu’il en sera de l’artiste chrétien. Et j’entends 
par chrétien autre chose, et un peu plus que le fait d’appartenir par la nais- 
sance a la chrétienté. D’aprés ce que nous avons dit de la vocation artistique, 
il ne fait aucun doute que la foi, loin de le distraire de cette vocation, devrait 
normalement la confirmer en la précisant. Par la foi, l’artiste saura ce qu’il 
fait, il ne le fera plus les yeux bandés. Bien plus : il semble que la foi ne peut 
que le rendre plus sensible, plus perméable au mystére de la nature (car la 
clef de la nature, n’est-ce pas la grace ?) et devrait lui rendre plus intelligible 
ce langage silencieux que l’auteur du Psaume dix-neuviéme entendait 
pourtant et dont il nous dit que les accords et les accents parcourent toute 
la terre et vont jusqu’aux extrémités du monde. En effet, ce que les cieux 
racontent, étoilés ou non, ce n’est rien d’autre que la gloire de Dieu. Et ce 
dont le jour parle au jour, ce secret que la nuit murmure 4a la nuit, ce n’est 
pas autre chose que cette gloire... Lorsque l’artiste chrétien trouve un style 
qui corresponde a sa connaissance nouvelle ou a sa reconnaissance, lorsqu’il 
découvre un moyen d’expression a la hauteur de sa foi, il se passe quelque 
chose d’extraordinaire. Non pas qu’il fasse ceuvre plus belle que le paien. 
Mais il y aura en quelque sorte double miracle : celui de l’art et celui de la foi. 
La foi n’embellira pas l’ceuvre, mais elle la creusera, elle lui conférera une 
quatriéme dimension, elle l’animera d’un frémissement, elle l’approfondira 
d’une échappée que ne peut avoir l’ceuvre paienne. Et nous avons alors 
la cathédrale de Chartres, le monde de Giotto, l’Enfer et le Paradis de Dante, 
nous avons Rembrandt, Bach et Dostoiewsky. 

Bien entendu, ce n’est pas la foi qui a fait le génie de ces hommes. Prenons 
garde de confondre ces deux valeurs. La foi est d’un autre ordre. Elle n’a 
jamais fait un artiste. Elle n’a jamais fait, 4 elle seule, un chef-d’ceuvre. 
N’empéche que, lorsqu’elle rencontre un génie artistique, il se peut qu’elle 
l’exalte et charge son ceuvre d’une puissance, d’une résonance que le génie 
seul ne saurait avoir. Mais ce miracle ne se produit pas toujours. Par exemple, 
n’est-ce pas sa conversion qui paralyse Racine durant onze années, entre 
Phédre et Esther ? Et quand Racine, aprés ce long silence, se remet 4 écrire, 
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on ne voit pas que la foi ait approfondi ou amplifié le génie racinien. Sa poésie 
n’y a nullement gagné. Je pense méme que ce n’est pas dans les piéces d’ins- 
piration biblique, Esther et Athalie, non plus que dans les cantiques spirituels, 
qu'on trouve a son état le plus pur le charme sans égal de Racine, mais 
dans Phédre, Andromaque, Iphigénie... 


Rare est le génie et rare aussi la connaissance du Dieu vivant, rare la 
foi qui imprégne tout l’homme et s’incarne dans ses ceuvres. Aussi n’y a-t-il 
pas de quoi nous étonner, si nous ne découvrons, dans toute l’histoire de 
l'Art, que quelques génies nettement dominés et marqués par la foi. 

Ces cas sont d’autant plus exceptionnels qu’il ne suffit pas, pour qu’il y ait 
réussite, d’une rencontre du génie et de la foi; il faut encore qu’un équilibre 
s'établisse entre ces deux puissances et qu’au lieu d’étre rivales, ou simple- 
ment isolées l’une de l’autre, elles deviennent collaboratrices. Or, le plus 
souvent, nous les trouvons séparées. L’artiste, catholique ou protestant, 
ne sachant trop que faire de sa foi, ou soupgonnant en elle une géne, une 
entrave possible, la refoulera a l’arriére-plan et ne cherchera rien d’autre 
que d’étre fidéle a son art. 

Mais le contraire peut arriver aussi : le souci d’édifier, l’intention de rendre 
témoignage peut se méler au pur souci artistique, et méme prendre le pas sur lui. 

Dans le premier cas, nous aurons une ceuvre belle, selon le talent de l’ar- 
tiste, mais nullement significative quant a sa foi. Dans le second, nous aurons 
une ceuvre édifiante, bien intentionnée et trés significative, mais qui, 4 cause 
de cela méme, risque fort de n’étre qu’une demi-ceuvre d’art. I] ne faut pas 
oublier, en effet, que l’Art est terriblement jaloux et qu’il a ses exigences, 
ses lois propres. L’utiliser, c’est le trahir. L’art veut étre servi, et non pas 
asservi. En tous cas, il ne consent a servir que dans la liberté. 

Comment échapper a cette alternative ? Car enfin il doit bien y avoir 
une porte, une possibilité pour l’artiste d’étre fidéle 4 sa vocation sans étre 
infidéle 4 sa foi. Seulement, et j’insiste sur ce point, cette possibilité n’est 
pas aux mains de l’homme; cette porte, ce n’est pas lui qui l’ouvre. I] ne 
saurait s’agir ici d’une combinaison, d’un arrangement habile, d’un partage 
entre les exigences de l’art et celles de la foi. Car l’artiste ne fera rien de bon 
si son coeur est partagé. 


Disons que ce qui est faux, ce qui fausse tout, la foi aussi bien que I’art, 
c’est l’intention, c’est la volonté de témoigner. Le témoignage chrétien vaut 
dans la mesure ow il est involontaire : non étudié, non concerté. Celui qui 
s’efforce de témoigner, et qui cherche comment le faire, n’est déja plus un 
vrai témoin. Sitét que le témoignage devient un souci, une préoccupation, 
une recherche, il a déja cessé d’étre témoignage du Dieu vivant, de ce Dieu 
qui se charge lui-méme de faire de nous ses témoins, comme il le veut et non 
comme nous l’entendons. Est-ce que les chrétiens du livre des Actes se 
préoccupaient d’étre témoins ? Ils I’étaient. Et méme ils ne pouvaient pas 
ne pas l’étre. Leur témoignage, c’étaient eux-mémes. Et ils ne perdaient rien 
de leur liberté en témoignant, mais ils trouvaient leur liberté dans leur 
obéissance. Cette découverte, l’artiste aussi peut la faire. Et je pense que 
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Rembrandt |’a faite. La foi, chez lui, n’est pas scrupule, mais affirmation, 
elle n’est pas inquiétude, mais plénitude. Si c’est par cette foi que l’artiste 
se laisse saisir et dominer, il verra qu’elle n’est pas une ennemie. Car le 
renoncement que la foi implique, elle le comble. N’est-ce pas par la foi que 
toutes choses deviennent nouvelles ? N’est-ce pas la foi qui redonne a l'homme 
un regard aussi neuf, aussi étonné que celui de l’enfant ? N’est-ce pas la foi 
qui ouvre nos yeux au monde 4a venir qui est la clef du monde présent ? 
Et enfin, n’est-ce pas la foi, par le Saint-Esprit, qui intensifie, qui épanouit 
en nous ce soupir et cette espérance qui sont le secret de toutes créatures, 
et que le propre de l’art est précisément d’exprimer ? 

Trop longtemps, on a considéré la foi chrétienne comme un appauvris- 
sement de homme, comme une amputation de sa nature. Et d’instinct, 
beaucoup d’artistes s’en sont détournés, ou du moins l’ont regardée avec 
méfiance, pressentant en elle une secréte ennemie, la fin de la liberté, l’im- 
possibilité de l’épanouissement. 

Mais le moment est venu de faire entendre aux artistes que la foi n’est 
pas, ne peut pas étre scrupule, réticence, perte d’audace et d’originalité. 
Il me semble que l’Eglise, ou du moins ceux de ses membres qui ne sont pas 
insensibles 4 l’Art, pourraient ici jouer un réle important. Par une présence 
attentive et réceptrice, les chrétiens devraient marquer leur intérét, leur 
respect, leur sympathie aux artistes dont beaucoup sont tourmentés, hési- 
tants ou découragés, et dont presque tous sont seuls. Le monde est dur aux 
artistes. I] ne prend guére au sérieux leur vocation et ne se doute pas des 
douleurs, des angoisses de leurs enfantements. I] ne saisit pas lutilité cachée, 
le message secret de toute ceuvre d’art authentique. Mais nous, comment 
pourrions-nous ne pas comprendre ? Peut-étre pouvons-nous comprendre 
lartiste mieux qu’il ne se comprend lui-méme ? 

Si réellement la foi comporte un renouvellement de l’intelligence, si 
réellement la foi est ce regard qui discerne derriére la figure douloureuse, 
angoissée et passagére de ce monde, la beauté, la lumiére promise de sa trans- 
figuration, si, en elle, se retrouvent le mystére et le pouvoir de |’enfance, 
alors le chrétien a de quoi étonner l’artiste ! En effet, il y a une lecture du 
livre de la création que le chrétien seul peut faire, si véritablement il parti- 
cipe a la mort et a la résurrection de son Seigneur. Et cette lecture, croyez-le, 
ne laissera jamais un artiste indifférent. 

Mais je m’arréte. Mon propos n’était que de vous rendre attentifs a la 
signification et au témoignage de |’Art : présence toujours si étonnante dans 
ce monde et a laquelle je ne vois pas comment nous pourrions demeurer 
insensibles, puisque |’Art est l’expression d’un mystére sensible en nous par 
le Saint-Esprit. 

En vérité, il y aurait 4 découvrir entre l’Art et la Foi des liens profonds 
et qui pourraient nous étonner. Mais, aprés tout, est-ce si étonnant ? 
N’a-t-il pas plu a Dieu de récapituler en Christ toutes choses, visibles et 
invisibles, et de cacher en lui tous les trésors de la sagesse et de la science ? 
C’est en Christ, et nulle part ailleurs, que l’arbre admirable de l’Art est 
enraciné. EDMOND JEANNERET 
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L’ABBE COUTURIER 


L’abbé Couturier est mort le 24 mars. Notre revue, si préoccupée de tout 
ce qui concerne le travail pour l’unité des Eglises, ne saurait passer sous silence 
le teémoignage de cet apétre. Professeur dans un collége de Lyon, il avait, 
depuis de nombreuses années, consacré toute son existence a l’unité des chré- 
tiens. Il avait acquis peu 4 peu une autorité incontestée dans le monde catho- 
lique et s’était fait de nombreux amis dans toutes les Eglises non romaines. 
Sa préoccupation majeure était de stimuler la priére pour l’unité, et c’est 
ainsi que, grace a lui, l’observation de la semaine du 18 au 25 janvier, consacrée 
a une intercession particuliére de tous les chrétiens pour l’unité, s’est dévelop- 
pée d’une maniére considérable. Chaque année, il envoyait de Lyon des mil- 
liers de tracts incitant les chrétiens du monde entier 4 redoubler d’ardeur 
dans la priére pour l’unité. En France, il avait inspiré la création de groupes 
d’études théologiques qui réunissent encore chaque année des théologiens 
catholiques et protestants, dans de nombreux diocéses. Avec |’autorisation 
bienveillante du cardinal Gerlier, il était personnellement l’Ame des réunions 
qui, dés avant la guerre, permirent a des prétres et 4 des pasteurs de Suisse 
et de France de passer quelques jours d’entretien et de priére, tantét dans 
Vabbaye des Dombes, tant6t dans une maison protestante. 

Bien qu’il considérat comme trés important le travail théologique en vue 
de ’unité des chrétiens, l’abbé Couturier insistait toujours, et c’était son 
témoignage, sur la valeur primordiale de la priére paralléle ou en commun. 
Ainsi il avait découvert que, dans le travail cecuménique, il ne suffit pas de 
faire de la théologie, ou d’organiser des réunions d’Eglises, mais qu’il faut 
encore et surtout susciter entre les différentes traditions, ce qu’il appelait 
une « émulation spirituelle ». Pour lui, l’Eglise était sainte, tout autant que 
catholique et apostolique. Cette dimension de sa sainteté avait une trés grande 
importance, pensait-il, dans l’ceuvre cecuménique. Partout ov il rencontrait 
une vie spirituelle authentique, l’abbé Couturier cherchait a reconnaitre le 
visage du Christ. Il savait mieux que personne tenir compte des vestigia 
ecclesiae dans toutes les branches de la chrétienté, si éloignées fussent-elles 
de la tradition romaine. Son esprit de priére et de sanctification lui donnait 
un optimisme invincible dans l’unité de tous les baptisés en Christ. Cette 
unité du baptéme ne saurait étre négligée dans le mouvement cecuménique et 
l’abbé Couturier nous a appris a4 réaliser d’abord notre attachement commun 
au Christ vivant, par le baptéme, avant de remarquer tout ce qui peut nous 
séparer les uns des autres. Il pensait que, si chaque chrétien et chaque Eglise 
approfondissaient au maximum leur foi, c’était le chemin le plus sar pour 
découvrir l’unité essentielle du corps du Christ. 

Certains théologiens pourront critiquer telles de ses formules, désireux 
quils sont, avant tout, de défendre la vérité catholique. D’autres, le trouveront 
trop optimiste ou large, dans son jugement 4 l’égard de n’importe quel groupe 
chrétien, parce qu’ils sont soucieux de maintenir la nécessité d’une succession 
apostolique. Ni les uns, ni les autres peut-étre n’auront compris que l’abbé 
Couturier croyait que l’Eglise ne doit pas seulement rendre visible son unité, 
sa catholicité et son apostolicité, mais aussi sa sainteté, par une priére et une 
consécration toujours plus grandes au service du Christ. Croit-on assez dans le 









162 TRIBUNE CECUMENIQUE 


Mouvement cecuménique a l’importance primordiale de la priére pour parvenir 
a l’unité ? La vie de l’abbé Couturier est pour nous un témoignage que par la 
priére on parvient 4 une compréhension des autres qui prépare, mieux que 
n’importe quelle étude des dogmes ou des structures, les chemins de la réunion., 
Citons a ce propos, une de ses derniéres brochures, qui est comme son testa- 
ment spirituel: Priére et unité chrétienne 1. Dans le chapitre intitulé: « Du 
réalisme spirituel 4 la communion des saints », il écrit: 






































A Vautel du T. S. Sacrifice o je célébre les Saints Mystéres, arrivent passent, et 
selon les affirmations de la foi catholique, se complétent s’il est besoin, tout ce qui existe 
de sacrificiel dans ce que mes fréres chrétiens ont retenu de la premiére agape du Jeudi- 
Saint. A l’office choral, au bréviaire « prié» dans la solitude, 4 l’oraison silencieuse, avec 
moi et en moi, mes fréres protestants, ou anglicans ou orthodoxes, prient dans ma priére, 
Et tout aussi bien je suis, je passe dans la priére loyale, sincére, s’élevant 4 Dieu par 
les splendeurs de la divine liturgie et des offices des orthodoxes convaincus; je suis, je passe 
dans les priéres publiques anglicanes, ces admirables chants de Mattins et de Evensong 
qui n’ont jamais cessé depuis le xvr¢ siécle de monter vers Dieu dans chaque cathédrale 
anglaise, chef-d’ceuvre de la foi moyendgeuse des ancétres, ou dans les priéres privées 
des fervents anglicans, et plus encore dans leur « Holy Communion » ou « Saint service de 
la communion »; je suis, je passe dans les cultes et les priéres, lentes, pleines de foi et les 
cantiques profonds du protestantisme, et surtout dans les ferventes commémorations 
de la Sainte Céne que font mes fréres protestants. 


Trop souvent pour nous, la priére pour l’unité est un élan sans grande con- 
viction vers un idéal bien lointain. L’abbé Couturier nous révéle qu’elle est une 
méthode de pénétration spirituelle créatrice de l’unité. « Dans ma pauvre 
priére, passe donc vitalement la priére de tous. » 

Pas de confusionnisme mystique dans cette émulation spirituelle, mais 
plutét une « parallélaboration » comme il l’appelle : 





Néologisme qui dit trés bien ce qui caractérisera les temps maintenant accomplis ot 
doit apparaitre l’« Emulation spirituelle » entre tous les chrétiens. La « parallélaboration » 
nous situe a l’opposé de la troublante et néfaste « collaboration spirituelle » ou comme disent 
les théologiens « communicatio in sacris » qui ne peut que tendre 4a créer l’indifférentisme 
religieux, c’est-a-dire la profanation des choses saintes, puisque pratiquement on les traite 
comme identiques alors qu’en réalité elles différent. 


Il faut que chaque chrétien s’offre en quelque sorte au Christ, comme 
un instrument de l’unité par la priére. 


L’unité chrétienne visible sera atteinte quand le Christ priant aura trouvé assez 
d’ames chrétiennes en toutes confessions pour y prier lui-méme librement Son Pére pour 
l’Unité. 





Aucun confusionnisme, aucun indifférentisme, aucun interconfessionna- 
lisme, dans la pensée de l’abbé Couturier, mais une vision de l’unité comme 
une réintégration de tous dans |’Unité voulue par le Christ, quand il voudra 
et comme il voudra. Restant profondément catholique romain, l’abbé Cou- 
turier avait une conception dynamique de l’unité de cette Eglise. 








Si ’Eglise catholique romaine affirme que l’Unité de l’Eglise existe déja, qu’elle est 
un «donné révélé », elle ne nie pas pour autant que cette Unité soit aussi un « devenir ». 


CLI eS VR, ENT 


Il ne pensait pas que la voie normale de l’unité fat un mouvement de 
conversions individuelles. S’il respectait certaines évolutions spirituelles vers 


1 Edition X. Mappus, Le Puy 1952. 
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le catholicisme, il désirait avant tout un approfondissement de la foi dans 
chaque tradition, en vue d’une réintégration de celles-ci les unes dans les autres. 
L’appel a V’humilité qu’il adressait 4 son Eglise est un des plus émouvants. 


Parce qu’il affirme, comme partie intégrante de sa foi, l’unicité de l’Eglise catholique, 
le catholique doit étre le premier 4 donner l’exemple d’une profonde humilité, non par 
condescendance et une fois en passant, mais habituellement comme expression d’une dou- 
leur vécue des brisures chrétiennes, d’une douleur persistante, marque vraie de regret et 
de contrition des fautes de ses ancétres (qu’il se rappelle l’histoire humaine de |’Eglise a 
la fois grandiose et pleine de misére) et de ses propres fautes. 


Chaque année le 24 aofit, féte de la Saint-Barthélemy, l’abbé Couturier 
célébrait la messe dans un esprit de repentance et de réparation pour le 
massacre des Huguenots par ses ancétres. Depuis plusieurs années de nombreux 
prétres s’étaient joints 4 lui dans une méme pratique. Dans le méme esprit, 
il avait développé la célébration de la messe Ad tollendum schisma qu’il avait 
appelée « Messe pour 1l’Unité ». Toutes les fois que le lui permettait le calen- 
drier, il priait longuement cette liturgie, dont l’Epitre est le chapitre 4 des 
Ephésiens, et l’Evangile le chapitre 17 de saint Jean. Grace 4 son ministére 
également, de nombreux prétres et méme des évéques, dans le monde entier, 
célébrent aujourd’hui la Messe de |’Unité pendant l’octave du 18 au 25 janvier. 

Il y a quelque temps, il avait été fait par le Patriarche grec catholique 
d’Antioche, Alexandrie, Jérusalem et tout l’Orient, archimandrite honoraire, 
distinction qui symbolise son autorité universelle. 

Comme aucun théologien catholique n’avait réussi 4 le faire jusqu’alors, 
Monseigneur Couturier était parvenu par son rayonnement spirituel et sa 
priére 4 faire comprendre profondément et aimer certains aspects authenti- 
quement évangéliques de la tradition catholique par des protestants les plus 
éloignés de Rome. C’est que sa conception de l’Eglise, aucunement étroite 
pas plus qu’hétérodoxe, était bien propre a faire espérer en l’unité, méme 
contre tout espoir humain. 


Quand viendra le jour ot |’ Inde et la Chine et méme |’Afrique auront pensé et vécu 
le Message du Christ. ot dans l’Eglise se coudoieront 4 égalité ou supériorité de nombre, 
d’influence, de sainteté les foules asiatiques et africaines avec les foules de la vieille Europe 
ou de la jeune Amérique, bien des choses auront changé dans |’Eglise catholique sans 
qu’elle ait spécifiquement changé. Le méme credo sera regu en des formules différentes ; 
des horizons de l’Ecriture fermés 4 nos regards auront été découverts; des « spiritualités » 
nouvelles auront apparu dans des psychologies si diverses de la nétre; l’organisation dis- 
ciplinaire elle aussi sera modifiée. Autant si nous-mémes étions d’abord magiquement trans- 
portés dans la communauté chrétienne du premier siécle nous serions dépaysés bien qu’en 
méme terre croyante et vivante, autant nous le serions aussi si nous étions transportés 
dans l’Eglise qui sera dans quelques siécles, mais dans une situation comme dans |’autre, 
nous ne tarderions pas a retrouver notre foi... 

Puisque tout va de l’avant, progresse, change en progressant, puisque Dieu est dans sa 
création, dans l’humanité, dans chacun des groupes chrétiens qu’il fait progresser (ce qui 
est indéniable pour qui peut les connaitre), il s’ensuit que le probléme de l’unité chrétienne 
n’est pas purement et simplement coextensif 4 l’idée de « retour », mot fatidique et faux... 
Mais son aspect primordial actuel est tel qu’on le définirait assez bien si on disait que les 
groupes chrétiens actuels sont situés les uns vis-a-vis des autres comme s’ils ne s’étaient 
jamais connus. Ils se découvrent ! Ils ont A se découvrir, 4 se reconnaitre — a s’aimer — 
a constater et a pénétrer ce qu’ils partagent de commun dans leur vie chrétienne. Et ce 
patrimoine commun est bien plus grand et profond qu’on ne le croit généralement parce 
que les préjugés hérités, l’insouciance, l’orgueil spirituel sont 1a présents et néfastes et 
aveuglants. Ils ont par-dessus tout 4 prier tous ensemble avec et dans leur Christ, dans la 
priére de leur Christ. 
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Douze jours avant sa mort, l’abbé Couturier nous écrivait une lettre 
qui est restée malheureusement sans réponse. I] traduisait une inquiétude que 
nous aurions voulu dissiper; qu’on nous permette de le faire ici: 


Me ferais-je illusion en croyant discerner chez vous — bien que vous soyez revenu 
hativement de Lund pour arriver aux Dombes — une désaffection partielle pour les ren- 
contres avec les catholiques... ? Je le sais, on va disant des deux cétés: Non possumus!.., 
Non possumus !... Ces raidissements ne font que rendre les rencontres plus nécessaires,..; 
mais ces difficultés ne viennent-elles pas de ce que ces rencontres sont trop intellectuelles, 
pas assez « épiphénomeénes » sur un courant puissant de vie spirituelle collective ? Il peut, 
chez les uns et chez les autres, se glisser tant d’orgueil d’Eglise, de doctrine, de systéme. 

Je crois cependant qu’elles ont obtenu quelques résultats... Vous connaissez ma pensée : 
L’ Unité ne sera donnée qu’a la priére de fous les chrétiens réunis autant qu’ils peuvent 
Vétre actuellement. 


L’abbé Couturier n’a jamais pris son parti des impossibilités théologiques 
ou ecclésiastiques. Nous ne voulons pas non plus répéter les non possumus 
désespérés, car tout est possible 4 Dieu et a celui qui croit. La derniére pensée 
qu’il nous a livrée sur l’unité doit nous stimuler 4 considérer l’urgence du tra- 
vail cecuménique. Nous devons fous nous réunir actuellement dans une fervente 
priére pour que le Christ accomplisse un miracle. Dans les débuts de l’cecumé- 
nisme catholique, l’abbé Couturier fut un véritable apétre de l’unité. Il le 
reste par son témoignage toujours vivant pour de nombreux chrétiens de 
toutes traditions, dans le monde entier. 

Max THURIAN 


LE SAINT-SIEGE ET 
LE MOUVEMENT CGCUMENIQUE 


En février dernier, il y a eu trois ans que la Congrégation du Saint-Office 
a Rome publiait une Instruction sur les contacts cecuméniques entre catho- 
liques et non-catholiques 1. La validité de ces directives était de trois ans. 
Il est probable que ce document sera prorogé sans autre commentaire. Certains 
auraient souhaité qu’il fat plus explicite ou plus positif. En effet, aprés sa 
parution, les interprétations qu’on lui donna furent assez diverses, parfois 
contradictoires. Les uns, connaissant la maniére dont s’expriment les auto- 
rités juridiques romaines et 4 méme d’apprécier l’évolution de mentalité dont 
il teémoignait, s’en réjouirent comme d’une étape importante dans le mouve- 
ment cecuménique. D’autres, habitués a des contacts trés libres et trés ouverts 
avec des prétres ou des théologiens d’avant-garde furent assez décus des 
restrictions qu’ils croyaient voir apportées a4 leur conversation par ce document. 
De la part des évéques auxquels cette instruction s’adressait, il y eut également 
des réactions opposées. Les uns, déja gagnés a l’idée cecuménique, surent inter- 
préter des passages encourageants de l’instruction pour continuer leur action 
en faveur de l’unité. Les autres, peu disposés a soutenir le mouvement cecu- 
ménique, soulignérent les mises en garde et les conseils de prudence. 

Or, a relire ce texte important, on se rend compte que le Saint-Siége a 


* Traduction frangaise officielle dans Le Courrier, Genéve, 2 111 1950, p. 1-2. 
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voulu favoriser le plus possible les réunions cecuméniques dans les limites de 
ce qu’il lui était permis de faire. En effet, chacun sait que pour |’Eglise romaine 
une seule unité chrétienne est possible, qui consiste en un lien organique avec 
le Siége apostolique de l’évéque de Rome dans une méme communion de foi 
et de discipline. D’autre part, l’Eglise catholique romaine comprend des men- 
talités aussi différentes et 4 des degrés de développement aussi décalés que 
celles d’une Eglise espagnole ou d’Amérique du Sud et d’une Eglise de France 
ou d’Allemagne. Un document comme celui-la, qui peut paraitre restrictif a 
tel théologien francais trés en contact avec des milieux protestants, pourra 
paraitre audacieux a un évéque espagnol. Cette Instruction, donc, vise 4 donner 
une discipline universelle assez large pour permettre les interprétations qui 
s'imposent dans les différentes parties du monde catholique. 


De l’aveu méme des interprétes les plus autorisés du document et d’aprés 
le préambule, ce texte veut étre une contribution efficace au mouvement pour 
Punité. L’ Instruction déclare que le mouvement cecuménique est « une source 
de sainte joie dans le Seigneur et une invitation 4 aider tous ceux qui cherchent 
sincérement la vérité, en demandant a Dieu par d’instantes priéres la lumiére 
et la force nécessaires », On déclare par ailleurs que l’Eglise catholique « ne 
cessera jamais a l’avenir de suivre avec le plus grand intérét et d’aider par 
d’instantes priéres tout effort fait en vue d’obtenir ce que le Christ, notre 
Seigneur, avait tant 4 coeur, a savoir que tous ceux qui croient en lui soient 
consommeés dans l’unité (Jean 17. 23) ». 

Il est vrai que l’unité n’est concue, dans ce document, que comme un 
retour a « l’unique véritable Eglise du Christ » et l’on voit dans les réunions 
cecuméniques une occasion « pour instruire dans la foi ceux qui sont en voie 
de se convertir ou pour la faire connaitre plus parfaitement aux convertis ». 
Il y a la une maniére de parler certes désagréable aux non-catholiques, mais 
qui recouvre une conviction semblable a4 celle qu’on trouve chez les cecumé- 
nistes romains les mieux disposés, 4 savoir que l’unité ne peut se faire que par 
une réintégration des fréres séparés dans ]’Eglise romaine. Cette affirmation 
n’est pas nouvelle et ne doit pas nous effrayer. En effet, cet « intégrisme » 
poussé a ses extrémes dans les déclarations de l’autorité romaine, se trouve 
plus ou moins développé dans toutes les confessions chrétiennes. Il ne suffit 
pas pour étre un intégriste d’affirmer que son Eglise est la seule véritable et 
unique ot puisse se réaliser l’unité, mais on peut |’étre par une certaine 
fermeture 4 toute autre interprétation de la Parole de Dieu que celle qu’on a 
toujours entendu professer dans sa tradition. Un tel intégrisme se rencontre 
chez les protestants aussi bien que chez les orthodoxes présents au mouve- 
ment cecuménique. La participation de l’Eglise grecque ou des Eglises soumises 
au patriarcat de Constantinople consiste essentiellement dans une prédication 
de la vérité orthodoxe et dans |’affirmation que |’Eglise d’Orient est la seule 
véritable et fidéle aux apétres. On s’est bien rendu compte de ce fait lors de 
la derniére conférence cecuménique de Lund}. C’est la conviction que cet 
intégrisme latent n’empéchait point le dialogue cecuménique qui a conduit 
la Conférence de Toronto, en 1949, a bien préciser que l’appartenance au Conseil 
cecuménique n’impliquait en aucune facon que les Eglises membres relativisent 
leur position dogmatique ou leur conception de l’unité. On peut dire qu’en 
ce qui concerne la doctrine de l’unité, l’Eglise orthodoxe comme |’Eglise 


1Voir «La Conférence cecuménique de Lund», Verbum Caro, N° 23, p. 126-135. 
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romaine affirme la nécessité d’une réintégration dans la veritable Eglise qu’elle 
est, quand bien méme les modalités de cette réintégration sont concues diffé- 
remment. Les exigences, donc, de l’unité romaine n’empéchent pas plus les 
conversations cecuméniques que le refus catégorique de certains protestants 
d’admettre telle ou telle interprétation de l’Ecriture apportée par la tradition. 

Il est vrai que, a l’intérieur méme de la position romaine, on peut donner 
des explications nuancées a cette exigence de retour. Les uns l’envisagent 
comme un retour sans condition dans une Eglise qui ne manque de rien. Les 
autres peuvent considérer que certaines vérités laissées dans l’ombre par 
l’enseignement catholique se trouvent remises en lumiére dans les contacts 
cecuméniques. L’Instruction du Saint-Office essaie d’écarter certaines fausses 
accommodations des exigences catholiques en maintenant au maximum les 
possibilités de conversations cecuméniques. 


Dans un premier paragraphe, la responsabilité des évéques est trés claire- 
ment exprimée. II est étonnant que ces évéques n’aient pas utilisé davantage 
les libertés qui leur étaient accordées dans ce document et méme qu’ils n’aient 
pas obéi plus diligemment aux directives qui leur étaient données 1a. En effet, 
l’Instruction recommande aux évéques de préter aux problémes cecuméniques 
«leur attention avec une sollicitude particuliére ». Elle ajoute encore: « Ils 
ne doivent donc pas seulement veiller diligemment et efficacement sur tout 
ce mouvement, mais encore le promouvoir et le diriger avec prudence, d’abord 
pour aider ceux qui cherchent la vérité et la véritable Eglise, mais aussi pour 
écarter les fidéles des dangers qui résultent facilement de |l’activité de ce 
mouvement ». Il est clair, d’aprés ce texte, qu’une responsabilité est confiée 
aux évéques et qu’ils n’ont pas seulement a surveiller, mais aussi 4 promouvoir 
le mouvement cecuménique, afin d’aider les non-catholiques dans leur recherche 
et de préserver les catholiques d’initiatives aventureuses et peu représenta- 
tives. Tous les évéques dans le diocése desquels le probléme cecuménique est 
posé par la présence d’Eglises protestantes ont-ils nommé des prétres capables 
et qui suivent de prés tout ce qui concerne le mouvement cecuménique, comme 
le leur recommande le Saint-Office ? L’Eglise catholique a besoin, en effet, de 
spécialistes du probléme cecuménique. Certaines difficultés qui surgissent par- 
fois 4 l’occasion de réunions entre catholiques et protestants n’auraient pas 
lieu si dans chaque diocése l’évéque pouvait se reposer sur un responsable 
avisé trés en contact avec les milieux protestants. On peut méme aller plus 
loin et se demander si des persécutions contre les non-catholiques pourraient 
avoir lieu, comme c’est le cas en Espagne et en Colombie, si les évéques de ces 
pays obéissaient simplement aux directives du Saint-Siége concernant les 
protestants et le mouvement cecuménique. 


Dans un second paragraphe, aprés avoir prescrit la tache des évéques, le 
Saint-Office propose la méthode a suivre dans ce travail. Le Saint-Office 
condamne tout d’abord ce qu’il appelle un « dangereux indifférentisme » qui 
est une déformation de l’esprit « irénique ». I] ne faut pas que, par une étude 
comparée, la vérité catholique risque d’étre « assimilée ou accommodée en 
quelque sorte aux doctrines des dissidents ». En second lieu, il ne faut pas que 
le dialogue risque de laisser penser « que l’Eglise catholique ne posséde pas 
la plénitude du Christ, mais qu’elle peut étre perfectionnée par les autres 
Eglises », Sur ce point, l’Instruction ajoute une remarque importante selon 
laquelle ceux qui reviennent a lEglise ne doivent pas s’imaginer « apporter 
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a celle-ci un élément essentiel qui lui aurait manqué jusqu’ici ». Cette note 
montre bien que le Saint-Office n’admet pas qu’on puisse penser qu’il manque 
quelque chose d’essentiel 4 l’Eglise catholique que d’autres Eglises ou des 
«convertis » pourraient lui apporter. Il s’agit bien la des réalités essentielles 
seulement. Cela permet de penser qu’en ce qui concerne des éléments non 
essentiels de la vie de |’Eglise, il est possible que l’Eglise catholique apprenne 
quelque chose dans les contacts cecuméniques, de |’attitude, de l’obéissance 
ou de la ferveur des non-catholiques. On ne peut que se réjouir que l’ordre soit 
donné d’annoncer la doctrine catholique totalement et intégralement. Les 
contacts cecuméniques ont tout a gagner de cette clarté-la. 


L’ Instruction se préoccupe ensuite des réunions et des conférences mixtes 
entre catholiques et non-catholiques. On demande 4 nouveau aux évéques 
de désigner des prétres « particuliérement préparés pour ce genre de réunion ». 
Trop souvent, depuis la parution de I’Instruction, on a empéché des réunions 
ot la doctrine catholique aurait pu étre trés utilement exposée. La encore les 
veeux du Saint-Office n’ont pas été exaucés et l’on n’a retenu que les conseils 
de prudence tendant 4 éviter le danger d’indifférentisme chez les catholiques. 
Ces conseils d’ailleurs ne concernent que les fidéles qui doivent avoir une auto- 
risation pour participer aux réunions cecuméniques. 

Les colloques entre théologiens catholiques et non-catholiques semblent 
n’étre l’objet d’aucune restriction sinon que les prétres qui y participent 
soient sirs théologiquement et adhérent fermement aux principes et normes 
établis en cette matiére. 


Le quatriéme paragraphe envisage les modalités concrétes des réunions 
cecuméniques. On y fait allusion 4 des conférences « publiques » d’un large 
accés et l’on déclare qu’elles ne sont pas prohibées mais ne peuvent avoir lieu 
qu’avec une autorisation de l’autorité. Les évéques ont donc recu le pouvoir 
de donner la permission du Saint-Siége pour les réunions cecuméniques dans 
leur diocése qui étaient autrefois soumises aux prescriptions du Monitum 
promulgué le 5 juin 1948, peu avant la Conférence cecuménique d’Amsterdam ?. 
Les conditions 4 ces réunions sont ainsi indiquées: il faut éviter toute partici- 
pation mutuelle aux fonctions sacrées, les conversations doivent étre surveil- 
lées et dirigées, et chaque année on avertira le Saint-Office du lieu de ces 
réunions et des expériences recueillies. Pour les conférences et réunions 
interdiocésaines, ou nationales et internationales, il faut la permission du 
Saint-Siége pour chaque cas. Toutefois cette précision n’est pas trés 
claire dans le document, puisque on envisage la faculté d’autoriser de 
telles réunions pour un Ordinaire commun « délégué de mutuel accord par les 
autres Ordinaires, pour diriger cette ceuvre ». Qu’est-ce que ces réunions 
autorisées par un Ordinaire commun sinon des réunions interdiocésaines, ou 
des membres de divers diocéses ou congrégations participent ? 

En ce qui concerne la priére en commun lors de réunions cecuméniques, 
aprés avoir rappelé qu’il faut éviter « toute participation quelconque aux 
fonctions sacrées », ce qui veut dire qu’aucune participation active a un office 
liturgique officiel non catholique n’est permise 4 un catholique, |’ Instruction 
autorise «la récitation en commun de |’Oraison dominicale ou d’une priére 
approuvée par l’Eglise catholique dite 4 l’ouverture ou a la cléture de ces 


1Voir «Le Monitum du Saint-Office », Verbum Caro, N° 8, p. 184-189. 
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réunions », Cette permission nouvelle revét une trés grande importance: 
en effet, certains catholiques pensaient que toute priére en commun était une 
communion dans les choses sacrées interdite par le droit canon. Ils considé- 
raient que l’unité de doctrine entre catholiques et protestants n’était pas 
suffisante pour que l’on puisse dire ensemble méme |’Oraison dominicale. Le 
Saint-Office donc s’est prononcé contre cette opinion. On pourrait se demander 
en quoi consiste cette priére approuvée par |’Eglise catholique qu’il est aussi 
loisible de dire ensemble. Sur ce point les interprétes les plus autorisés du 
document remettent la responsabilité de cette priére commune aux évéques, 
qui pourront, suivant les cas, permettre la récitation d’un psaume, d’un can- 
tique biblique, d’une priére traditionnelle. Il faut noter la encore cette volonté 
du Saint-Office de partager les responsabilités du Saint-Siége avec les évéques. 
On a vu trop souvent dans cette Instruction une volonté de centralisation qui 
ne s’y trouve pas du tout sauf en ce qui concerne certaines rencontres impor- 
tantes nationales ou internationales. 

Aprés avoir recommandé aux évéques de collaborer dans ce travail cecu- 
ménique, l’Instruction leur montre qu’il est « une part de choix de la charge 
d’Ame universelle » et leur prescrit de faire « connaitre aux fidéles d’une maniére 
opportune, par exemple par des Lettres pastorales, ces problémes et ces efforts, 
les prescriptions de l’Eglise en la matiére et les raisons qui les inspirent ». 
On pourrait souhaiter donc que les évéques fassent place le plus souvent 
possible dans leurs écrits 4 cette préoccupation cecuménique jugée si impor- 
tante par le Saint-Siége. 


Il faut espérer que cette Instruction du Saint-Office sera prorogée et que 
le pouvoir accordé aux évéques en matiére cecuménique leur sera conservé. 
Ceux-ci devront alors en exploiter toutes les possibilités afin de répandre dans 
le peuple chrétien le désir et la priére de l’unité sans lesquels le témoignage des 
chrétiens catholiques et protestants risque de rester bien inefficace. « Tous 
mais surtout les prétres et les religieux, doivent étre stimulés et enflammés 
de zéle afin que, par leurs priéres et leurs sacrifices, ils s’efforcent de féconder 
et de promouvoir cette ceuvre. » 

Max THURIAN 


LE MYSTERE D’ISRAEL 
ET L’ESPERANCE CHRETIENNE}! 


Le lecteur s’en rendra compte, surtout lorsqu’il lira les derniéres pages de la 
conférence que voici: nous ne saurions souscrire a toutes les affirmations de 
M. Lovsky, particuliérement aux arguments qu’il avance contre le « faible baptéme 
@enfance» (p. 179). Les « pourvoyeurs d’ Auschwitz» étaient baptisés, soit. 
Mais Judas était ’un des Douze, comme les Evangiles ne se lassent pas de le 
répéter. La trahison de Judas infirme-t-elle Vélection des Douze ? 


* Conférence prononcée & Neuchatel pour la campagne de l’Union pour le Réveil, 
le 12 octobre 1952. On a volontairement conservé la forme parlée, sauf 4 préciser un 
passage qui, a la lecture, aurait prété a confusion. 
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Si néanmoins nous avons non seulement accepté mais sollicité la publication 
de la conférence neuchdteloise de M. Lovsky, c’est que nous entendons bien, dans 
notre effort cecuménique, et dans cette Tribune qui en est le reflet, rester ouverts 
a gauche et a droite, du cété revivaliste tout aussi bien que du cété romain, ou 








encore (si l’on me permet ce vocabulaire quelque peu personnel), du cété de 
’événement tout autant que du cété de Vinstitution. L’abbé Couturier nous l’a 
rappelé tout a Vheure (cf. p. 163): « Dieu est dans chacun des groupes chrétiens 
qu’il fait progresser. » Il y a, dans le message de M. Lovsky, outre des théses trés 
solides sur le mystére d’Israél, une mise en garde contre tout judaisme, qui, pour 
étre par endroits trop unilatérale, non garantie par une mise en garde aussi nette 
contre le marcionisme toujours latent dans l’Eglise, n’en constitue pas moins, 
replacée dans sa juste perspective, un salutaire avertissement. 










J.-L. L. 








Le grand écueil d’une conférence, dés qu’elle s’adresse 4 une salle ou 
lunité de l’auditoire recouvre, comme aujourd’hui sans doute, la diversité 
des convictions, c’est que l’orateur cherche a établir une espéce d’atmosphére 
préalable de compréhension mutuelle, grace 4 une petite conférence prélimi- 

naire, une préface a la conférence proprement dite, afin d’atteindre 4 un consen- 

tement commun, qui serait en quelque sorte un point de départ assuré, ratifié 

par chacun des auditeurs au seuil d’un sujet qui n’emporte point, par son seul . 
énoncé, l’adhésion unanime d’une salle entiére. Mais plus l’auditoire est divers 
(et rien n’est plus souhaitable que la variété des points de vue), plus la préface 
s’évertue, se prolonge, — si bien qu’il arrive que l’auditeur, inquiété par de 
trop longs préparatifs, alerté par l’excés de précautions ov le conférencier 
semble se complaire, se raidisse et oppose mentalement ses objections per- 
sonnelles aux arguments qu’il entend. Loin d’atteindre 4 quelque consente- 
ment initial, la préface multiplie les difficultés avant méme que le sujet de la 
conférence n’ait été abordé. 

C’est pourquoi, si vous voulez bien, nous ferons l’économie de toute espéce 
de préface ce soir. Je me contenterai de vous dire, carrément, comment je vois 
un certain nombre de choses qui se rapportent a Israél dans l’espérance chré- 
tienne; je vous indiquerai, sans prétendre les démontrer, ni non plus vous les 
imposer, les points de départ de mon exposé; vous les accepterez ou non, c’est 
votre affaire; aprés tout, puisqu’on vous a annoncé une conférence, je n’ai 
ni le droit ni l’intention de vous exhorter. 























1. 









La foi chrétienne, c’est pour moi une joie, une certitude, mais c’est aussi 
lespérance d’un Royaume, l’espérance d’un Roi qui vient, le Christ Jésus. 
Dés que j’appartiens a Jésus, la Bible, toute la Bible, me contraint a l’attente. 
Et de méme que ma nature pécheresse et l’imperfection de ma vie me font 
entrevoir la sainteté de Jésus, la Croix de son humiliation m’atteste la gloire 

| du Seigneur qui vient. L’Ascension me promet, me confirme la Parousie du 
Christ. , 

Dés lors, je me joins aux chrétiens qui, de tous temps, ont dit au Christ : 

« Viens, Seigneur Jésus ». Si je le dis, si je le fais, c’est parce que l’Evangile 
m’y invite. Je le dis et je le fais en évitant tout fanatisme, en repoussant avec 
décision toute tentation de calcul, selon l’avertissement de Jésus: « Pour ce 
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qui est du jour et de l’heure, personne ne le sait, ni les anges des cieux, ni le 
Fils. » — Ni, bien sir, vous et moi. Seulement, l’avertissement suppose |’at- 
tente; ou bien le texte n’a plus aucun sens. Quand je dis 4 mes enfants: « Ne 
courez pas si vite, vous allez vous échauffer », je ne leur dis pas de s’asseoir et de 
ne plus courir: je leur dis comment courir. Et le Christ ne nous dit pas de ne pas 
espérer. I] nous dit comment il veut que nous espérions. Il nous donne un conseil 
pour l’espérance, dedans l’espérance. Le seul message triomphal que |’Eglise 
ait A transmettre au monde d’aujourd’hui, c’est: « Jésus-Christ est ton Roi 
qui vient. » 

Voila ce qui aurait pu devenir la préface de ma conférence. Je ne vais pas, 
fidéle A ma promesse, essayer de vous convaincre par des raisons exégétiques, 
ou historiques, ou spirituelles. Je vous informe, je vous livre mon espérance, 
et je tombe sous votre jugement. Les uns m’approuvent. Certains pensent que 
je suis fou. D’autres s’étonnent. Quelques-uns se disent: Il n’est pas plus 
absurde de croire que le Christ va venir que de croire qu’Il est ressuscité. — 
Mais cela, c’est votre affaire. Je vous demande seulement de ne pas perdre de 
vue mon point de départ, ou plutét mon espérance. 

Laquelle, bien sir, n’est pas seulement la mienne. II y a sur la terre un 
peuple de |’attente et de l’espérance dont je ne suis qu’un simple membre. 
Ce peuple, c’est l’Israél de Dieu, l’Eglise du Christ, l’Epouse qui dit a son 
Epoux: « Viens, Seigneur! ». De siécle en siécle, malgré les sarcasmes du 
monde a cause du grand Retard de l’avénement de Jésus, elle demande au 
Pére le Retour du Fils. Plus ou moins joyeusement, je le sais; plus ou moins 
ardemment, je l’avoue. Il y a des hauts et des bas de l’espérance dans |’ Histoire 
de l’Eglise, comme il y a de grandes heures de son témoignage terrestre, et 
d’améres défaites dans l’ordre de la foi, ou de l’expansion, ou de la charité. 
Mais, plus ou moins fidéle, l’Eglise annonce Jésus-Christ, et plus ou moins 
clair, le cri de l’Eglise monte vers Dieu. A l’ouverture de la Conférence de 
Lund, il n’y a pas deux mois, le professeur Schlink disait aux théologiens du 
mouvement cecuménique (vous trouverez le texte de son. discours inaugural 
dans Foi et Vie, septembre 1952): « L’Eglise se trouve sur le chemin qui va 
de la premiére 4 la seconde venue de Jésus-Christ. Elle accomplit un voyage 
qui la méne a la rencontre de son Seigneur qui revient. Elle ignore tout ce qui 
lui arrivera encore au cours de cette pérégrination 4 travers le monde. Mais 
elle est certaine qu’au bout de sa route elle trouvera le Seigneur qui triomphe 
du monde et de toutes les oppositions. Il rassemblera alors les siens, qui 
viendront de tous les pays, de tous les peuples, et de tous les temps, et il 
célébrera avec eux le grand Banquet du Royaume. Aprés tous les combats 
et toutes les luttes, il n’y aura plus qu’un seul troupeau et un seul berger. » 
Et citant saint Paul, le professeur Schlink ajoute: « Notre salut est maintenant 
plus proche que lorsque nous avons cru. Cette parole de Paul est particuliére- 
ment valable de nos jours car le retour du Christ est aujourd’hui plus proche 
que jamais auparavant. Le Christ viendra pour libérer son peuple. » 

L’Eglise du Christ, en effet, sur le chemin de la Pentecéte 4 la Parousie, 
se prépare a la libération supréme du monde. Elle regarde aux promesses dont 
nous sommes affamés: l’unité de l’Eglise, la réconciliation des hommes, la 
rédemption du monde créé; elle espére la manifestation des promesses divines, 
de toutes les promesses : la paix entre les hommes, la résurrection de la chair, 
le jugement des vivants et des morts, la vie éternelle, la défaite éternelle, 
lanéantissement de la mort. Tout cela est promis par la miséricorde de Dieu 
dans la venue glorieuse de son Fils Jésus, pour les vendanges de son Pére. 
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2. 







Mais je rencontre soudain une question troublante. 

Le peuple chrétien, encore divisé, certes, mais que précisément l’espérance 
unit plus fort que les principes ecclésiastiques ou peut-étre méme la doctrine, 
ce n’est pas le seul peuple qui vive d’une espérance commandée par les Ecritures. 
(Non pas le Coran ou quelque autre livre sacré, religieux ou profane, mais les 
Ecritures dont nous reconnaissons, nous autres chrétiens, l’inspiration divine). 
Je sais, je vois, j’apprends qu’il y a sur la terre, et parmi nous, un autre peuple 
de l’espérance; un peuple qui espérait avant nous et qui espére encore. Divisé, 
lui aussi, comme nous; ayant collectivement ses hauts et ses bas, comme nous; 
et comme nous ses fidéles et ses infidéles 4 l’égard de son espérance. 

Vous avez reconnu cet autre peuple; il a suffi de parler de l’espérance pour 
rencontrer Israél. 

Israél, instituteur de l’espérance! Ouvrez la Bible, apprenez-y Il’active, 
la vivante attente des promesses de Dieu. Saluez ces Juifs dont les yeux ont 
vu, et non point par hasard, mais par une étonnante conjonction de leur foi 
et de la volonté miséricordieuse et fidéle de Dieu, la premiére venue du Sauveur: 
— la jeune juive Marie et le vieillard juif Siméon. L’espérance chrétienne 
est fille de l’attente d’Israél : héritiére historique, jusque dans tel ou tél de ses 
aspects les moins certains, comme le millénarisme, mais héritiére enfantée 
par des Juifs, dans une succession réelle, charnelle, visible, par Siméon et 
Marie, Paul de Tarse et Justin Martyr. 

Tel est le premier lien qui, dans l’espérance, unit l’Eglise 4 Israél. Mais 
ce n’est pas le seul, ni le plus fort: la gratitude historique est un sentiment 
peu répandu. Le conflit entre l’Eglise et la Synagogue constitue peut-étre un 
lien plus puissant que la filiation historique entre elles. 

Vous savez quel scandale réciproque a dressé la Synagogue et l’Eglise 
anciennes : scandale chrétien en présence du refus juif de croire |l’accomplis- 
sement des prophéties en Jésus; — en vain citait-on 4 la Synagogue opiniatre 
les textes de ses Ecritures; elle les réfutait, se refusant a l’évidence chrétienne, 
et lui opposant d’autres textes. Car la Synagogue éprouvait un scandale 
contraire. Le Messie pouvait-il venir autrement que dans une gloire royale? le 
Sauveur d’Israél devait-il n’offrir a Israél qu’une croix et une royauté dérisoires ? 

Il nous faut demeurer trés attentifs 4 la vision messianique des Juifs 
d’autrefois (ou, plus exactement, A la diversité de leurs conceptions d’alors). 
On a vite fait de dire qu’il s’agissait d’une attente charnelle. Elle l’était, bien 
sir, comme l’espérance chrétienne l’était parfois, et comme elle ]’est encore 
trop souvent. C’est un probléme de plus ou de moins; et si l’on me prouve que 

| les Juifs sont du cété du plus, et nous du moins, cela n’évacue en rien le pro- 

bléme essentiel: si le Messie souffrant que nous adorons était bien Jésus- 

Christ, le Messie glorieux que les Juifs ont attendu — plus ou moins ardemment 

— c’est aussi Jésus-Christ. Les Juifs ne le savent pas, mais nous le savons. 

Encore faut-il que l’endurcissement et l’aveuglement de 1’Israél selon la chair 

5 devant la Croix ne s’équilibrent point par un aveuglement et un refus des 
chrétiens quant au second et glorieux avénement du Christ. 

C’est la seconde dimension du réle d’Israél dans l’espérance chrétienne : 

} par sa présence et son repli, par son messianisme d’autrefois et d’aujourd’hui, 
la Synagogue nous oblige en vérité a sonder les textes de l’Ancien Testament 
et du Nouveau sur le Retour de Jésus. Quand l’Eglise, au lieu de suivre les 
conseils de saint Paul, s’enorgueillit de sa fidélité et de sa doctrine par rapport 
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aux Juifs, elle confesse la Croix, certes; mais elle compromet son espérance, 
L’attente juive de la royauté messianique, aussi aveugle qu’elle soit par rap- 
port a la personne de ce Roi, doit exciter l’Eglise 4 la sainte, 4 la lucide jalousie 
de l’espérance. 

Mais il y a davantage encore. Selon l’enseignement paulinien, nous sommes 
en droit de dire que le second avénement du Christ est étroitement lié a l’atti- 
tude spirituelle des Juifs. Saint Paul a donné a l’Eglise une révélation sur le 
destin historique et spirituel de l’Israél selon la chair, en révolte contre le 
message évangélique; mais contrairement a toute une théologie peu scriptu- 
raire, l’Apétre de l’espérance maintient qu’Israél demeure le peuple élu, car 
les appels et les choix de Dieu sont sans repentance. Et s’il est exact que les 
Juifs n’aient, dans l’ensemble, pas accepté la prédication de la Croix, il est 
plus conforme 4 la pensée paulinienne de dire qu’Israél a trébuché, plutét 
que de construire un systéme du rejet des Juifs ou l’orgueil, la jalousie — 
négative — et un secret antisémitisme ont plus de part que le respect du 
texte inspiré. 

Si bien qu’Israél vit dans une « chute » par rapport a son élection, pendant 
le temps ou les Nations entrent dans l’Eglise. 

Nous y sommes. Non pas nous, a la vérité: Suisses ou Frangais, nous 
n’entrons plus guére; nous vivons dans l’apostasie; mais la-bas, aux antipodes, 
les Nations entrent a leur tour. Comme les ouvriers de la parabole, ce sont 
peut-étre les Nations de la fin du jour; il y aura, il y a peut-étre déja les Nations 
de la onziéme heure. Et puis, par un secret travail de l’Esprit, grace 4 une 
jalousie spirituelle et par un cheminement que saint Paul n’a pas dit, on 
verra une conversion d’Israél — une conversion inimaginable, quelque chose 
que |’Histoire des Missions n’a jamais encore connu, quelque chose qui échappe 
a cette histoire, parce qu’ Israél n’est pas une « nation », mais bien le peuple — 
une réintégration qui sera pour |’Eglise une plénitude, une résurrection d’entre 
les morts. Ce sont les termes de saint Paul; je ne dis rien d’extraordinaire. 

Encore faut-il qu’Israél éprouve quelque jalousie 4 notre égard a cause de 
l’Evangile. Ou si vous préférez, plus brutalement, encore faut-il qu’ Israél 
nous contraigne 4 devenir pleinement chrétiens. Encore faut-il que les Gentils 
ne s’enorgueillissent pas, je risque le mot, ne s’endurcissent pas devant Israél. 
Et personne, je pense, n’oublie que nous disons ces choses moins de huit ans 
aprés la destruction du systéme d’orgueil le plus bestial, le plus démesuré que 
les Juifs aient jamais rencontré au cours de leur histoire. 

Les géographes nous apprennent que les plus hauts sommets terrestres 
cétoient souvent les abimes de la mer. Puisque nous avons pu mesurer les 
horreurs contenues dans l’abime de révolte humaine contre le seul peuple 
d’ou vienne le salut du monde, il ne nous reste plus qu’a prier et qu’a travailler, 
dans l’Eglise, pour que notre race livrée, hier 4 peine, au paroxysme de la haine 
contre Israél, gravisse les sommets — plus proches que notre faible amour 
ne les suppose — de la charité du Christ envers le peuple ou il a été fait chair. 


3. 


Vous voyez quels liens, plus qu’historiques, le grand Retard de Jésus et la 
« chute » d’Israél ont noué entre l’Eglise et le peuple de |’ancienne alliance +. 


* On laisse de cété, pour ne pas entrer dans des développements trop particuliers, 
le rapport entre Israél et l’espoir de l’Eglise quant a elle-méme : l’unité de l’Eglise et la 
réintégration d’Israél sont intimement liées. 
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S’il y a eu un divorce entre eux, ce n’est pas pour que I’un et l’autre se tournent 
a jamais le dos. L’Histoire les a séparés, mais l’Espérance les rassemble. Et 
s'il faut d’abord que toutes les Nations pénétrent dans |’Eglise, je dis qu’une 
espéce d’épiphanie des Missions ne serait pas encore suffisante pour réjouir le 
ceur de Dieu. Il lui manquerait encore quelque chose. Si saint Paul acceptait 
d’étre anathéme pour son peuple, Dieu avait déja prouvé son amour en don- 
nant son Fils pour les brebis perdues de la Maison d’Israél. Et si nous faisons 
partie du monde que le Christ a voulu sauver au Calvaire, les Juifs d’aujour- 
d’hui sont encore les brebis perdues que le Bon Berger est venu arracher 4 la 
perdition. Dieu est fidéle. La fidélité de Dieu éclate précisément dans le destin 
d’Israél. Et la Parousie du Christ demeure mystérieusement liée 4 la réinté- 
gration des Juifs dans |’ Israél de Dieu. « Leur histoire, dit Pascal, enferme dans 
sa durée celle de toutes nos histoires. » 

En vérité, le réle, la place d’Israél dans l’espérance chrétienne ne sont pas 
négligeables ! Chaque fois qu’un Juif pieux nous dit que le Messie n’est pas 
encore venu, ce Juif ne sait pas qu’il déclenche en nous la joie et la louange 
parce que nous connaissons la Croix et la Résurrection de Notre Seigneur — 
mais cet homme, loin de nous enfermer dans le réle dédaigneux des amis de 
Job envers la victime du malheur, nous accule a attendre le Retour de son 
Messie avec une ferveur renouvelée, de sorte que notre espérance soit plus 
claire, plus ardente que la sienne. Et chaque fois qu’un Juif rencontré par nous 
ne s’attend plus au Messie, loin de stigmatiser l’incrédulité juive et de devenir 
a son égard — quoi donc ? — un pharisien, car c’est l’apostasie chrétienne 
qui a engendré l’apostasie juive — nous nous humilierons de voir la chrétienté 
d’aujourd’hui si souvent indifférente aux promesses formelles données a l’Eglise 
par le Christ monté au ciel, assis 4 la droite du Pére, et qui doit venir pour 
nous juger les uns et les autres, Chrétiens et Juifs, dans notre fidélité, dans 
notre incrédulité et dans notre apostasie. 

Mais chaque fois qu’un Juif se convertit au Christ crucifié et ressuscité — 
je ne dis pas au « Christianisme » — non, je ne triomphe pas devant le dépit, 
vrai ou supposé, de la Synagogue; je rends graces au Dieu d’Israél pour les 
arrhes prophétiques de la réintégration d’Israél, ce miracle auprés duquel le 
miracle de la restauration d’un Etat juif n’est qu’une image de tous les dons 
qui sont préparés pour les Juifs et pour nous par la fidélité divine. 

Oserai-je le dire ? L’entrée d’un Juif dans l’Eglise, c’est comme un sacre- 
ment de l’espérance. 


Ce qu’on nous dit 1a, pensez-vous peut-étre, c’est de la doctrine; on a 
renoncé a nous le prouver, nous renoncons 4 le critiquer; c’est 14 ce qu’un 
chrétien peut penser, nous le voulons bien; mais on nous avoue en méme temps 
que la chrétienté ne s’en est guére soucié. 

Il est vrai. Dés qu’un chrétien pense a Israél, ou parle de lui, il faut qu’il se 
persuade comme & nouveau que tous les hommes, sans excepter les chrétiens, 
ont besoin chaque jour de la miséricorde de Dieu. La rencontre d’Israél nous 
contraint 4 comprendre — dans la repentance — que toute élection divine 
est une grace et que toute promesse de Dieu ne s’accomplit que par les mérites 
du Christ, a cause de la fidélité de Dieu et malgré l’infidélité humaine. Ce sont 
la des vérités élémentaires de notre foi; je ne suis pas venu pour vous les dire 
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& nouveau; mais je vous les dis 4 propos d’Israél. Car il ne faut pas, et parti- 
culiérement en ce qui le concerne, que notre infidélité soit une explication 
commode, une expression du patois de Canaan: elle est tragiquement inscrite 
& propos d’Israél dans les cceurs chrétiens et dans l’histoire humaine. 

Je dois évoquer ces insuffisances maintenant, en sollicitant l’indulgence 
des spécialistes car je ne puis qu’esquisser trés sommairement les grandes 
lignes d’une histoire peu édifiante — d’autant moins édifiante qu’on peut 
retracer les défaillances de l’amour et de l’espérance des chrétiens, mais que 
Vhistoire de l’espérance chrétienne est 4 jamais impossible 4 écrire. 

Je ne pense pas du tout, aprés bien d’autres, que l’hostilité chrétienne 
contre les Juifs ait eu, dés les premiéres années de |’Eglise, pour cause le Pro- 
cés et la Croix de Jésus. Il m’est impossible de prouver cette opinion dans les 
limites d’une conférence; je me contenterai de vous renvoyer, parmi d’autres, 
aux conclusions de la récente étude de M. Philippe Menoud sur L’Eglise nais- 
sante et le judaisme. Laissez-moi cependant vous rendre attentifs 4 quelques 
faits. 

L’apparition des grands thémes d’allure théologique 4 propos des Juifs 
est somme toute tardive dans l’Eglise ancienne; cent ans, deux cents ans, 
c’est énorme quand on les regarde depuis l’origine de lVhistoire chrétienne. 
Or, le prétendu déicide, la pseudo-malédiction d’ Israél, l'utilisation hargneuse 
du verset de Matthieu 27. 25 : « Que son sang [soit] sur nous et sur nos enfants », 
tout cela s’est développé plus ou moins tard, 4 partir d’une hostilité réci- 
proque qui, d’un antijudaisme radical mais purement théologique, est passée 
a l’antisémitisme sous l’influence de plusieurs facteurs dont il est d’ailleurs 
impossible de préciser l’importance respective : 

luttes internes de l’Eglise, o1 les pagano-chrétiens ne pouvaient guére 
V’emporter sans étre tentés, plus ou moins, de disqualifier les Juifs pour mieux 
atteindre les judéo-chrétiens; influence des préjugés antisémites antérieurs a 
Vexpansion chrétienne, grecs ou alexandrins, paiens, gnostiques, marcionites, 
manichéens, que les nouveaux convertis introduisaient dans'l’Eglise; problémes 
politiques, puisque les guerres juives de 66-70 et de 132-135 obligérent les 
chrétiens 4 se distancer des Juifs et 4 devenir, quoi qu’ils en eussent, et par les 
initiatives des zélotes, leurs ennemis politiques; nécessités pédagogiques d’un 
enseignement chrétien porté 4 outrer l’opposition entre |’ Eglise et la Synagogue, 
car les paiens confondaient volontiers les usages et les doctrines de l’une et 
de l’autre, si bien que les simplifications faciles naissaient en quelque sorte 
d’elles-mémes; rivalité des prosélytismes — on ignore trop quelle puissance 
d’attraction la Synagogue conservait dans le monde méditerranéen. Mais 
c’est le refus des Juifs de se convertir, beaucoup plus que leur réle dans la 
Passion de Jésus, tout au moins dans les premiers temps de la prédication 
évangélique, qui irritait les chrétiens. 

Ce refus, c’était une défaite éclatante de la prédication chrétienne; et c’est 
précisément 4 cet étonnement, douloureux ou irrité, que saint Paul répond 
dans |’Epitre aux Romains 9, 10 et 11. On savait encore, dans le monde romain, 
d’une maniére trés assurée, et que M. Jules Isaac a cent fois raison de rappeler 
aux chrétiens d’aujourd’hui, combien l’Eglise, de toutes ses racines, était 
juive. Le radicalisme antijuif de certains chrétiens, comme par exemple le 
livre du Pseudo-Barnabé, fait penser invinciblement 4 ces garcons de vingt 
ans dont la personnalité ne peut pas s’affirmer a4 l’égard de leur pére sans la 
recherche d’une rupture libératrice. Ce radicalisme ne trompait alors per- 
sonne; mais par la suite, on a oublié, on a voulu oublier, les racines juives de 
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Eglise. On a accumulé les reproches, systématisés théologiquement, contre 
les Juifs inconvertis. 

Encore faut-il voir que tous ces griefs, politiques, sociologiques, psycho- 
logiques, théologiques, ne se sont développés qu’a la faveur du refus persistant 
des Juifs devant la prédication chrétienne. Or, ce refus juif ne fut pas seulement 
un échec de l’évangélisation. Car l’Eglise d’alors désirait ardemment la mani- 
festation de la gloire du Christ. Rappelez-vous la priére eucharistique de la 
Doctrine des Douze apétres: « Vienne la grace et que ce monde passe. » S’ils 
ne se rendaient pas compte du nombre et de l’éloignement des Nations aux- 
quelles l’Evangile devait étre préché, les chrétiens savaient que le refus juif 
prolongeait l’Histoire en retardant la Parousie. Israél, aprés avoir méconnu 
le Christ, empéchait la venue du Seigneur de gloire. 

Dégradé en mauvais sentiments, le grief a disparu tandis que tiédissait 
l’espérance chrétienne; mais les mauvais sentiments subsistent toujours par 
dela l’évanouissement des causes. On peut dire que la premiére crise de l’espé- 
rance chrétienne a, dans ses remous, entrainé Israél, sans que |’acceptation 
du Retard de la Parousie profitat cependant aux Juifs. C’est en effet une vue 
trés superficielle, et dont les Juifs du xx® siécle auront médité la vanité tra- 
gique, que de croire qu’un affaiblissement externe ou interne du message 
chrétien soit nécessairement un gain pour Israél. Le premier affaiblissement 
du christianisme, c’est-a-dire les suites de la désillusion 4 propos du Retard de 
Jésus, et l’amoindrissement de l’espérance (ou si vous préférez, en termes un 
peu pédants, le rétrécissement de l’eschatologie aux seuls problémes d’un 
jugement individuel de plus en plus lointain), ont corseté le peuple d’Israél 
dans le grand durcissement de la chrétienté installée — installée dans l’espace 


géographique aprés la « victoire» chrétienne, et installée dans la durée 
historique. 


5. 


La torpeur de l’espérance chrétienne s’est accompagnée des progrés d’un 
« judaisme » chrétien a l’intérieur de la chrétienté — bien qu’en méme temps 
lantisémitisme acquit droit de cité dans la théologie et les mceurs. La contra- 
diction est plus apparente que réelle. 

Qu’est-ce donc que cette Cité chrétienne englobant les Etats chrétiens 
d’Occident, ou s’identifiant ailleurs avec le prestigieux empire romain de 
Byzance, sinon le réve millénariste des judéo-chrétiens: « Seigneur, quand 
donc rétabliras-tu le Royaume d’Israél ? » Pourquoi prier afin que le Christ 
revienne quand, au fond du cceur, on croit que le régne de Jésus est donné dans 
le triomphe de |’Eglise (ou, dix siécles plus tard, dans les succés de la Réfor- 
mation) ? Quelle est, dés lors, l’utilité des Juifs ? (Je m’excuse de parler ainsi.) 
Leur réle eschatologique disparait, ils n’ont plus qu’une fonction apologétique, 
ils ne sont plus vraiment liés aux promesses a venir; les voici tout simplement - 
confinés dans la situation de témoins — essentiellement négatifs — des événe- 
ments passés: l’élection, la Bible, la Passion. En songeant au réle futur 
d’Israél, on pouvait y associer l’Eglise avec les Juifs; en mettant l’accent sur 
les événements passés, il est inévitable qu’on se les représente malgré les 
Juifs, et finalement conire eux, pour aboutir, 4 propos de la Passion, a l’oppo- 
sition des Juifs 4 l’événement lui-méme. 

En vérité, l’espérance chrétienne et Israél ont leurs vies tellement solidaires, 
que plus la chrétienté s’installe, quiéte et victorieuse, plus il est naturel 
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qu’Israél soit maintenu dans la défaite, humiliante et inquiéte, au sein d’un 
néo-judaisme d’immenses proportions, ov l’on nait chrétien comme dans les 
flots juifs de l’Océan christianisé on nait juif: le baptéme d’enfance introduit 
les uns dans la masse chrétienne, et la circoncision agrége les autres a l’exception 
judaique. 

Nous ne dirons pourtant pas que l’espérance chrétienne ait jamais fait 
totalement défaut a l’Eglise. S’il est infiniment plus difficile de discerner le 
sillage historique de l’espérance, que de retracer ]’évolution des institutions 
religieuses, l’inévitable retenue d’une Histoire qui connait ses limites ne lui 
permet pas de conclure a l’absence de ce qu’elle ne parvient pas a décrire. 
Or, l’attitude des chrétiens envers Israél est un témoignage inappréciable de la 
robustesse de l’attente chrétienne. De nombreux indices permettent d’affirmer 
qu’il y a toujours eu des chrétiens pour voir les Juifs, malgré telle ou telle 
conception discutable, dans la lumiére du Mystére d’Israél et les certitudes 
positives de l’espérance paulinienne. Une conférence se préte mal a une lecture, 
méme commentée, de vieux textes qu’il faudrait rendre suffisamment nom- 
breux pour leur accorder une signification historique. Qu’il suffise donc de citer 
quelques noms: Origéne, qui regarde souvent Israé]l dans les perspectives 
pauliniennes; Grégoire le Grand, a la fin du vié siécle, saint Thomas d’Aquin, 
moins généreux, moins effusif que Grégoire; saint Vincent Ferrier, dont 
l’exemple ne serait pas 4 suivre de point en point; Théodore de Béze, qui 
priait pour les Juifs tous les jours, mais dont la prudence n’a pu contrebalancer 
dans le protestantisme l’influence de Luther vieillissant; Spener, l’initiateur 
du piétisme, 4 qui il faut rattacher l’effort de purification chrétienne envers 
les Juifs dans la pensée protestante. Et tout prés de nous, Vladimir Soloviev, 
mort en priant pour Israél... 

En revanche, que de textes contraires 4 l’amour et 4 l’espérance évan- 
géliques, revétus pourtant des plus illustres signatures... Que d’événements 
traduisant Vhostilité générale de la chrétienté et loubli des perspectives 
pauliniennes ! Que d’étapes dans le durcissement d’une théologie du ressen- 
timent ! C’est l’abondance des preuves qui m’embarrasse dans cet exposé. 
Voici le refus de la génuflexion qui s’introduit au cours de l’office du Vendredi- 
Saint pendant la priére — exceptionnelle pourtant — en faveur d’Israél; 
voici la disparition des saints de l’Ancienne Alliance dans la piété du chris- 
tianisme latin; voici Luther abaissant la prédication chrétienne jusqu’a l’in- 
jure et la calomnie, Bossuet orchestrant le théme du déicide... Ne continuons 
pas. Voila les fruits d’une espérance chrétienne débile. Voila ce qui nous 
guette si notre espérance est faible ou si, plus assurée que la nétre, elle est 
viciée par l’esprit de dispute et de polémique, et si le Saint-Esprit ne nous 
accorde pas, en réponse 4 notre requéte, la plénitude de l’espérance. 


6. 


Et cependant, en face de notre repentance aprés tant d’échecs, et peut-étre 
méme de notre lassitude, comme 1l’Evangile est jeune ! Comme il est vrai que 
Jésus-Christ est toujours «le méme, hier, et aujourd’hui, et éternellement ». 
Si bien que, dans la mesure de notre fidélité, c’est le méme message qu’il y a 
dix-neuf siécles que nous vous adressons au nom de |’Eglise réformée évangé- 
lique et de l’Union pour le Réveil. 


Qu’est-ce que le Réveil ? Quel Réveil ? — Si l’on ne sait pas toujours 
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exactement en quoi il consiste, on en connait du moins les buts, on songe tout 
naturellement a un renouveau de vie ecclésiastique, ou mieux, de vie religieuse, 
ou mieux encore, de vie spirituelle au sein de nos communautés. Ce ne sont pas 
la des réalités secondaires. Pourtant, cette sorte de Réveil n’importe au monde 
pour lequel Christ a été crucifié que dans une mesure beaucoup plus modeste 
que nous ne le proclamons bruyamment. Les Réveils, jusqu’ici, ont été des 
événements avant tout intérieurs aux Eglises. Leur action, bien entendu, est 
essentielle dans l’histoire du monde, car ils hatent l’heure de l’avénement de 
Jésus; ils agissent secrétement, sans que le monde y prenne garde; mais en 
revanche ils provoquent la bonne conscience des chrétiens « de Réveil », ou 
« réveillés », (ou toute autre désignation qui respire une évidente satisfaction 
de soi) — et ils installent les communautés «de Réveil», ou «réveillées », dans 
le temps historique et dans le monde. Or, il ne suffit pas, pour que soit annoncée 
la Bonne Nouvelle, qu’il y ait des chrétiens et des Eglises en progrés sur leurs 
prédécesseurs. La Bonne Nouvelle, c’est bien autre chose! La Bonne Nou- 
velle, pour le monde, c’est la fin des guerres humaines et la mort de la mort; 
c’est surtout que les vendanges de Dieu mfrissent rapidement au soleil de la 
grace. 

Quel Réveil ? Non pas un Réveil ecclésiastique, ni méme un renouveau 
spirituel dans différentes « dénominations » religieuses, comme |’admirable 
Réveil gallois du début de ce siécle, mais le Réveil de l’espérance chrétienne. 
Un jaillissement d’espérance dans nos cceurs fatigués, trop remplis d’histoire 
récente, trop craintifs devant les années prochaines; un tison d’espérance chez 
les uns d’abord, une flamméche chez d’autres, un feu, charbonneux et désa- 
gréable peut-étre, comme dans mon coeur — pourvu que l’espérance devienne 
enfin une flamme dévorante dans |’Eglise, en nous et parmi nous, et qu’elle 
luise dans les ténébres comme un brasier: « Vous étes la lumiére du monde ». 
Le monde au moins y verra plus clair. Et nous aussi, nous verrons plus clair 
dans nos problémes et nos incertitudes. 

Les Réveils de la foi (je n’ose pas dire les Réveils dogmatiques, car ils se 
sont accompagnés toujours d’un amour et d’une piété admirables; je simplifie 
et je compte sur votre compréhension), les Réveils de la foi ont fait avancer 
l’ Histoire chrétienne un peu comme une guerre avance les affaires d’une nation. 
On est victorieux — mais quand I’ivresse de la victoire se dissipe, on mesure 
le prix de la victoire, on compte, on panse les blessures, on s’attriste en par- 
courant les provinces ravagées par l’ennemi, ou par les armées alliées, voire 
méme les armées nationales. Loin de moi l’idée de condamner les Réveils 
du passé; trop de voix le font, sans les connaitre d’ailleurs; aprés tout, la 
Réforme elle-méme est le premier des Réveils. Ce furent de hauts moments 
de l’Histoire de l’Eglise, et nous ne saurons jamais quelle est notre dette a 
leur égard. Mais ces Réveils se sont accompagnés de ravages; il faut avouer 
que les divisions chrétiennes nées des Réveils, et dans les Réveils, alimentent 
l’apostasie du monde et détruisent dans une certaine proportion l’ceuvre que 
le Saint-Esprit avait déjA accomplie par le ministére de ces mémes Réveils. 

Aussi est-ce une joie pour moi de vous parler, invité 4 la fois par une Union 
pour le Réveil et par une Eglise réformée sceur de la mienne, dans une campagne 
qui associe les disciples du Christ 4 NeuchAtel. Car il ne faut pas, il ne faut plus 
que le Réveil aboutisse 4 la dispersion. Seulement, je ne vois pas comment, 
aprés tant d’exemples contraires, un Réveil peut rassembler les chrétiens sans 
mettre l’accent sur leur espérance commune, non point par tactique, bien sar, 
mais par une libre, profonde et totale conviction. 
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Je ne me suis écarté de mon sujet qu’en apparence. 

Un Réveil de l’espérance chrétienne nous oblige nécessairement, entre 
autres exigences que je n’ai pas a évoquer ici, 4 une double décision dont les 
termes ne sont pas contradictoires, mais complémentaires. Le Réveil de 
lV’espérance chrétienne conduit les chrétiens 4 se refuser d’une part a tout 
« judaisme » théologique, d’allure plus ou moins chrétienne; et il les convainc 
cependant de se méfier, en méme temps, de toutes les tentations antijudaiques 
en se prémunissant contre les hérésies qui, franchement ou non, nient la conti- 
nuité de l’ceuvre de Dieu dans |’Histoire, opposent l’Ecriture 4 elle-méme en 
dressant le Nouveau Testament contre l’Ancien, et insultent Dieu en haissant 
V’objet de son choix dans la personne d’Israél. Il faut, pour que l’espérance 
soit lucide (et chrétienne), que l’Eglise se refuse 4 faire le chemin du judaisme 
religieux, et qu’elle adore dans le Pére de son Seigneur le Dieu d’Abraham, 
d’Isaac et de Jacob. Nous devons tout a la fois nous dire 4 nous-mémes, chaque 
jour: «O Galates insensés! Qui donc vous a envofités ? Le Christ crucifié 
n’a-t-il pas été placé sous vos yeux ?... », et regarder avec amour et respect 
l’ Israél selon la chair, oui, les Juifs, tous les Juifs, ceux qui nous ont fait quelque 
chose qui nous déplait aussi bien que ceux 4 qui nous avons causé du tort, 
ceux qui ne croient pas en Dieu, ceux qui n’aiment pas le Christ, et tous ceux 
pour qui l’espérance chrétienne est un réve. 

Il faut que tout « judaisme » soit 6té de l’Eglise pour que les Juifs y retrou- 
vent leur place légitime dans sa priére, dans sa foi, dans son espérance, et par 
conséquent dans sa charité. Cette proposition, 4 savoir qu’il faut que tout 
« judaisme » soit 6té de l’Eglise, n’a rien d’antijuif, encore moins d’antisémite. 
Peut-étre est-il utile de rappeler, parce que les fantémes du passé sont plus 
vivants qu’on ne croit, qu’il y a eu un effort pour ravir 4 l’Eglise du Christ, 
né de la Vierge juive Marie, les réalités de l’ Histoire sainte et juive, de l’Ecriture 
sainte et juive. Peut-étre n’est-il pas inutile de rappeler que Marcion a eu, il y a 
quelques années encore, des disciples qui voulaient entrainer l’Eglise parmi 
les ennemis d’Israél et de Dieu. Aussi tout indice d’animosité, de ressentiment 
ou d’absence de respect envers les hommes juifs doit-il étre impitoyablement 
dénoncé par les chrétiens. Mais il est en méme temps vrai que la Croix est un 
scandale pour le « judaisme », juif aussi bien que chrétien (il s’agit bien entendu 
d’un judaisme théologique et non pas du Judaisme au sens sociologique du 
terme, l’ensemble des Juifs constituant plutét la Judaicité.). 

Si la méconnaissance du scandale de la Croix, par les Galates que nous 
sommes tous, introduit 4 nouveau le judaisme dans |’Eglise, il ne suffit certes 
pas, pour vivre en chrétien, de condamner la Synagogue, de vitupérer les Juifs, 
ni de fermer l’Ancien Testament. Un peu de marcionisme verbal ne rachéte 
pas le judaisme chrétien. Comme il y a dix-neuf siécles, le judaisme secret de 
l’Eglise attaque son espérance en falsifiant le visage du Royaume, tandis que 
son marcionisme latent est toujours dans l’impossibilité d’accepter que le Roi 
qui vient soit le Roi des Juifs. 

Comment sortir de 14? En détruisant le point d’appui du marcionisme 
dans |’Eglise — notre secret endurcissement contre Israél; et en nous refusant 
au judaisme théologique et ecclésiastique ou l’Eglise est tentée de se complaire. 
Encore n’est-ce possible qu’au prix d’une option. Non point, comme on I’a 
longtemps pensé, entre l’Eglise de professants et l’Eglise de multitude, ni entre 
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l’Eglise libre et l’Eglise nationale (pardonnez-moi si je touche a des problémes 
douloureux), mais entre l’Eglise de la chrétienté et l’Eglise des derniers temps. 
Le « judaisme » ecclésiastique et théologique suppose, enfante, ou désire la 
résurrection d’un moyen 4ge, d’ailleurs plus ou moins idéalisé, ou le dévelop- 
pement d’une Cité chrétienne dont les linéaments demeurent extrémement 
vagues. Alors qu’on nous accuse volontiers de nous « évader dans |’eschato- 
logie », je prétends que c’est une évasion autrement subtile, une réverie née 
du « judaisme » chrétien qui alimentent la nostalgie des ordres sociaux chré- 
tiens, des Genéve calvinistes, barthiennes, pentecétistes, que sais-je? des 
Républiques idéales calquées sur les principes du Réarmement moral ou d’une 
Encyclique sociale. Tout cela, c’est toujours regarder en arriére; et non pas 
tellement vers la Pentecéte, ou cette société chrétienne de l’Eglise primitive 
qui, deux siécles durant, eut les yeux fixés sur le martyre, que vers le passé 
de la chrétienté. C’est toujours espérer le Royaume d’Israél ou le Royaume 
de Juda. C’est se détourner, au nom de la fidélité chrétienne, du Royaume 
qui vient, comme les Juifs, au nom de leur fidélité au monothéisme, se sont 
détournés de la prédication évangélique qui venait a eux. 

Le passé est, hélas, bien fini, entiérement mort, chez moi, par dela le Jura, 
et moribond chez vous. 

Je ne jette pas l’anathéme sur les chrétientés passées. C’est parce que je les 
étudie que je les aime, et je pense que la petitesse des: hommes ne l’emporte 
pas dans l’Histoire sur les graces de Dieu. L’ Inquisition elle-méme ne détruit 
pas mon admiration pour les grands ordres du moyen 4ge; et le supplice de 
Servet ne me fera pas admettre que la réalisation du calvinisme ait 4 recevoir 
des reproches du xx® siécle. Je comprends que dans |’Eglise on ait pu tout a la 
fois espérer — plus ou moins — le Retour de Jésus et s’attacher a la chrétienté 
occidentale du x11® siécle, ou 4 la Byzance des grands jours, ou 4 la Genéve 
des Ordonnances ecclésiastiques. En ces temps-la, nous aurions comme nos 
prédécesseurs confondu le Royaume chrétien avec le Royaume de Dieu, et 
peut-étre sacrifié quelque peu au marcionisme en préconisant l’abaissement 
des Juifs. L’espérance chrétienne a pu cohabiter avec le « judaisme » théolo- 
gique, confondre |’Eglise et la chrétienté, la société chrétienne et le Royaume 
du Christ. Aujourd’hui, c’est l’un ou c’est l’autre. Il faut choisir entre la nostal- 
gie de la Cité chrétienne (soyons francs: tellement problématique) et la cer- 
titude, la soif du Retour du Christ. 

Ce n’est pas un choix facile. Voyez combien nous sommes attachés au 
faible baptéme d’enfance, cette circoncision héritée de la Cité chrétienne, et 
dans quelles douleurs nous redécouvrons le baptéme selon saint Paul, donné 
au chrétien, comme la Sainte Céne, en vue du retour de Jésus et jusqu’a ce 
qu’Il vienne. C’est qu’il ne s’agit pas seulement d’un probléme théologique, 
ni de l’administration d’un sacrement. Ou, si vous préférez, en posant la ques- 
tion dans l’Eglise, nous ne lui donnons pas une lecon, comme des gens qui 
savent bien 4 des gens qui savent mal. Loin de 1a! Nous exprimons, par nos 
recherches et par nos réticences, la situation de la chrétienté dans le monde, 
et le moment du monde dans le plan de Dieu. Nous posons une seule question 
sous l’apparence de deux problémes. Sous l’empire des initiatives sanglantes 
du monde, nous devons redécouvrir la souffrance paulinienne 4 cause des 
Juifs, en vue de leur réintégration — et devant l’apostasie que le monde suscite 
dans l’Eglise, il faut ressaisir le baptéme paulinien, le seul qui unisse réellement 
les juifs et les chrétiens dans la mort et la résurrection de Jésus. 

Si le refus d’Israél a d’abord consisté dans un raidissement devant la 
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messianité et la résurrection de Jésus attestées par l’Eglise, le refus actuel n’est 
pas absolument celui d’autrefois. Ce premier refus subsiste, cette « chute» 
spirituelle demeure; si rien d’autre ne venait s’y ajouter, la situation d’Israé] 
serait toujours aussi dramatique qu’au iemps de saint Paul. Mais l’Histoire 
a pour ainsi dire défiguré cette situation, elle l’a travestie sans la modifier. 
Impuissante 4 changer les choses, |’Histoire parvient cependant 4a en retarder 
la solution. Le refus de la Croix est devenu de la part des Juifs un refus du 
« christianisme », c’est-a-dire d’un systéme ou limitation du judaisme leur 
fait horreur parce qu’elle s’est cruellement retournée contre eux. Ne nous 
bercons pas d’illusions : c’est beaucoup moins !a foi chrétienne que la « société 
chrétienne », aussi décadente, aussi paganisée qu’elle soit, que refusent les 
Juifs; et s’ils se raidissent ce n’est plus tellement devant la croix de Jésus que, 
d’abord, devant le baptéme. 

C’est trop commode de dire aux Juifs qu’Hitler était un apostat. C’est vrai; 
je ne suis pas solidaire des actes de son apostasie. Mais il était baptisé. L’Eglise 
du rv siécle n’aurait pas baptisé les enfants de Julien l’Apostat — Goering 
a pu faire baptiser ses enfants. Tous les pourvoyeurs d’Auschwitz étaient 
baptisés. L’Europe liquidatrice de Juifs, c’était une Europe antichrétienne, 
mais c’était pourtant une Europe baptisée. 

De quel baptéme ? Du baptéme dans la mort et la résurrection du Christ 
qui vient ? Allons donc! De l’espéce de circoncision des Gentils qui, dans 
l’apostasie de l’Europe, continue de cimenter le mur de séparation entre 
VEglise et Israél. 


8. 


L’exemple du baptéme suggére quelle fidélité a l’enseignement des Ecri- 
tures et quels dépouillements, qui seraient en réalité autant de graces, l’Eglise 
doit consentir pour recevoir un Réveil, une effusion de l’espérance. L’espérance 
chrétienne ne vit que dans la pauvreté. Or, chacune de ces fidélités et chacun 
de ces dépouillements, d’une maniére que je m’interdis de prétendre deviner 
ou décrire, doivent devenir nécessairement une richesse pour Israél. Chacune 
des purifications de l’Eglise dans ses relations avec les Juifs et dans sa fidélité 
a la Parole de Dieu, chacune des abdications chrétiennes par rapport au 
« judaisme » ecclésiastique et théologique, peuvent seules exciter la jalousie 
d’Israél. Ce n’est certes pas le « judaisme » chrétien qui suscitera la jalousie 
d’Israél ! Tant de siécles, tant de formes différentes de chrétienté en témoignent 
suffisamment. 

I] est puéril de prier pour le Réveil, le renouveau, le ressourcement, la 
plénitude de l’Eglise, et d’exclure pourtant, par des fables théologiques, le 
Premier-né de l’élection de la salle du festin. On ne peut pas prier: « Viens, 
Seigneur Jésus!» et contribuer 4 retarder la Parousie. Il ne nous est point 
permis de précher, d’entendre des sermons eschatologiques et de contribuer 
en méme temps a dresser, les uns contre les autres, l’Israél selon la chair et 
l’Eglise du Christ Jésus, aussi bien que les douze tribus ecclésiastiques de la 
chrétienté. Il est inconcevable de judaiser dans l’administration du sacrement 
et dans l’enseignement que nous donnons sur le Royaume de Dieu, et de som- 
mer en méme temps les Juifs de renoncer a leur circoncision et d’abandonner 
leurs espoirs « charnels », si proches pourtant de ceux que nous nous obstinons 
a nourrir. Non, voyez-vous, on ne peut pas espérer les choses promises a tout 
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l’Israél de Dieu en rejetant les Juifs dans les oubliettes lointaines de la pensée 
évangélique. 

Il faut payer le prix de l’espérance du Royaume du Christ. Eh bien! ce 
prix enveloppe indissolublement Israél. Le plus meurtri des peuples de l’His- 
toire se dresse entre nous et l’accomplissement de notre espérance. C’est ainsi. 
Qui serions-nous si nous nous mettions en téte de faire 4 ce sujet nos remon- 
trances 4 Dieu ? C’est le Dieu d’Israél qui plante la vigne, et le maitre des 
vendangeurs, c’est Dieu. C’est Dieu le Pére qui choisit l’olivier, et celui qui 
greffe et soigne l’arbre, c’est encore Dieu. 

« O profondeur de la richesse, de la sagesse et de la science de Dieu !... » 


FapiEY Lovsky 
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OscaR CULLMANN, Saint Pierre, disciple, apétre, martyr. Delachaux et Niestlé, 
Neuchatel et Paris 1952 (Bibliothéque théologique). 


Le livre trés attendu de M. Cullmann sur Pierre provoquera certainement 
des discussions dont on peut espérer qu’elles seront fécondes. Bien qu’il traite 
de questions qui ont été souvent et abondamment discutées, le livre est neuf 
par loriginalité des solutions qu’il présente et par la méthode qu’il met en 
ceuvre. Pour ne donner qu’un exemple, il se prononce pour |l’authenticité 
du Tu es Petrus que beaucoup de critiques jugent inauthentique, mais en le 
placant, non 1a ow il se trouve dans les Evangiles, mais dans les tout derniers 
jours du ministére de Jésus, a la veille de la passion, ce qui obligera, pour le 
moins, les adversaires de l’authenticité 4 reconsidérer le probléme. M. Cullmann 
se prononce pour la venue de Pierre 4 Rome, mais en admettant qu’il n’y'a 
pas exercé de fonctions épiscopales, qu’il n’y est arrivé que tard, longtemps 
aprés la constitution de la communauté romaine et qu’il n’y a séjourné que 
peu de temps avant de mourir au cours de la persécution de Néron. En oppo- 
sition avec les conclusions de certains archéologues, il se montre trés négatif 
sur la découverte de la tombe de Pierre ou méme de son emplacement. II sera 
intéressant de voir quelles seront les réactions des auteurs catholiques a l’égard 
de ces conclusions. 

Pour M. Cullmann l’activité de Pierre se divise en deux périodes. Dans la 
premiére qui aurait été bréve, il aurait, conformément a la mission qu’il avait 
recue de Jésus, dirigé l’Eglise de Jérusalem, puis, dans des conditions qui nous 
échappent, cette fonction aurait passé dans les mains de Jacques le Juste, 
le frére de Jésus, et Pierre, sous son autorité, aurait pris la direction dela mission 
judéo-chrétienne. C’est cette seconde fonction qui l’aurait amené a Rome. 

Ces vues ne sont pas entiérement nouvelles, mais ce qui est nouveau et ce 
qui obligera la critique 4 faire un examen de conscience, ce sont les idées 
générales qui inspirent le travail de M. Cullmann et ce sont les méthodes qu’il 
emploie. 

Il part de cette idée que le développement du christianisme a été dirigé par 
une action divine et ne s’est pas fait au hasard des circonstances et sous 
Vinfluence des milieux divers dans lesquels il s’est réalisé 4 la fois sous la forme 
d’une société de caractére spécifique, l’Eglise, et sous la forme d’une doctrine. 
Nier cette transcendance du développement du christianisme, ce serait nier la 
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foi chrétienne elle-méme. Cependant, si le principe et les fins de l’Eglise se 
situent dans un au-dela du monde présent, c’est dans ce monde que I’Eglise 
vit, sous la forme d’une société humaine et elle est soumise aux mémes condi- 
tions d’existence que toutes les autres sociétés. Les discussions que le livre de 
M. Cullmann provoquera sur ce point pourront — il faut du moins l’espérer — 
contribuer a clarifier le probléme des rapports entre la foi et le fait historique 
qui est bien le probléme fondamental du christianisme. 

Pour préciser ce point, on peut signaler le fait que la substitution de Jacques 
a Pierre dans la direction de l’Eglise de Jérusalem pourrait bien avoir été en 
rapport avec la rivalité entre deux groupes qui n’avaient pas la méme concep- 
tion sur la maniére dont devait étre assurée la direction de l’Eglise en attendant 
le retour du Seigneur. Pour les uns, ceux qui étaient les plus qualifiés pour jouer 
ce role, auraient été ceux qui avaient été associés au ministére de Jésus, 
c’est-a-dire les Douze (christianisme apostolique). Dans un autre groupe, 
on aurait pensé que cette fonction de direction devait revenir 4 ceux qui 
appartenaient a la famille naturelle de Jésus et qui passaient pour descendre 
comme lui de David (christianisme dynastique). 

La représentation que la critique moderne se fait du développement de la 
pensée chrétienne fait une place prépondérante, presque exclusive, au pauli- 
nisme. M. Cullmann réagit contre cette tendance et tente ce qu’on pourrait 
appeler une réhabilitation de Pierre en ce qui concerne son réle dans la for- 
mation de la pensée chrétienne. En principe, il n’a pas tort et il semble bien 
que beaucoup de critiques modernes voient trop exclusivement le christianisme 
primitif 4 travers le prisme du paulinisme. Le christianisme de la premiére 
génération a été certainement plus divers qu’il ne nous apparait. C’est une 
conséquence du fait que les seuls documents de la premiére génération dont 
nous disposons sont des documents pauliniens et que la majeure partie de 
ceux de la seconde génération sont plus ou moins fortement influencés par le 
paulinisme. Il n’y a guére d’exception que pour l’Epitre de Jacques, mais on 
sait combien cette épitre est difficile 4 interpréter et surtout 4 situer, comme 
en témoigne suffisamment la diversité des solutions données aux problémes 
qu’elle pose. 

Sans méconnaitre l’importance du paulinisme, comme facteur du déve- 
loppement du christianisme et de la pensée chrétienne, M. Cullmann réagit 
avec vigueur contre la méconnaissance des autres facteurs du développement 
du christianisme primitif. A cet égard, aussi, son livre fera date. Les travaux 
les plus importants ne sont pas ceux qui appértent des solutions nouvelles a 
des problémes posés depuis longtemps, ce sont ceux qui posent des problémes 
nouveaux ou qui formulent avec plus de précision et de rigueur des problémes 
qui n’avaient été posés jusque-la que d’une maniére confuse. Tel est incontes- 
tablement le cas du livre de M. Cullmann. MAURICE GOGUEL 


Kart BartTH, Dogmatique. Premier volume: « La doctrine de la Parole de 

Dieu. Prolégoménes a la Dogmatique. » Tome premier. Editions Labor 

et Fides, Genéve, 288 p. 

Pour quelques bonnes traductions de Barth en francais, on en a vu 
tant d’illisibles que l’on pouvait avoir quelques craintes au sujet de la parution 
intégrale, annoneée il y a quelques mois, de la Kirchliche Dogmatik. 

Le premier tome des Prolégoménes, qui vient de sortir de presse, satis- 
fera les plus critiques. La traduction est excellente, -elle est fidéle, elle se lit 
couramment, c’est du frangais et l’on n’a-recouru a certains néologismes que 
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14 ot il était vraiment impossible de faire autrement. La présentation est digne 
du texte : bon papier, typographie intelligente, impression trés soignée, donnant, 
4 cet égard aussi, une image exacte de l’original allemand. 

Désormais, il ne sera plus permis, en terre francaise, de parler de Barth 
sans l’avoir lu. 

Un seul regret: qu’il n’ait pas été possible de conserver le titre original. 
Certes, Dogmatique ecclésiastique efit été bien lourd. Et Barth lui-méme a 
conseillé d’intituler l’édition francaise Dogmatique « tout court, sans phrase, 
univoque, monumental » (p. x1, note 1). Néanmoins l’adjectif résumait un 
élément essentiel du contenu. Comme toute la théologie, la dogmatique, 
selon Barth lui-méme « vient 4 la suite des affirmations de l’Eglise sur Dieu » 
(p. 2). Espérons que personne ne s’autorisera des élégantes servitudes de l’har- 
monie francaise pour escamoter le départ essentiellement ecclésiastique de 
la pensée barthienne. 

Le manuscrit du premier tome paru — qui, a juste titre, se termine avec 
le premier chapitre — a été établi par M. Denis de Rougemont, puis revu 
par M. le pasteur Pierre Maury et repris encore, pour l’unité de la traduction, 
par M. le pasteur Fernand Ryser. Souhaitons 4 ce dernier, qui assumera 
désormais l’essentiel du travail, 4 M. le pasteur Jacques de Senarclens, direc- 
teur de la publication, ainsi qu’au groupe de collaborateurs suisses et francais 
qui leur aideront, de pouvoir nous donner bientét la suite qu’appelle un si 
brillant début }. J.-L. L. 


ANDRE Parrot, Découverte des mondes ensevelis. Delachaux et Niestlé, Neu- 
chatel et Paris, 1952, 149 p. 


Ce n’est pas ici un ouvrage savant, mais c’est l’ouvrage d’un savant. 
D’un savant qui — et nous l’en félicitons — a consenti a se mettre 4 la portée 
du public non savant, et qui a su lui faire ressentir l’éblouissement de la décou- © 
verte archéologique, l’intérét des fouilles, leur portée pour l’histoire de la 
civilisation et de la religion. De bonnes reproductions animent le récit de cette 
« épopée des archéologues » en Egypte, en Assyrie, en Phénicie, en Palestine. 
Les qualités essentiellement francaises de cet ouvrage le recommandent a 
tous ceux qui pensent que la culture n’est pas seulement |’affaire des spécia- 
listes mais qu’il est possible, sans rien sacrifier des exigences scientifiques, 
d’y faire participer le grand public, sans le rebuter et sans l’abuser. 


ANDRE Parrot, Déluge et Arche de Noé, 1952. La Tour de Babel, 1953. 
(Cahiers d’archéologie biblique, N°* 1 et 2.) Delachaux et Niestlé, Neu- 
chatel et Paris. 


Ces élégants fascicules, d’une soixantaine de pages chacun, présentent 
de maniére trés alerte la contribution de l’archéologie 4 l’étude des passages 
de la Genése relatifs au Déluge, 4 l’Arche de Noé et a la Tour de Babel. Les 
«langes » ne sont pas |’Enfant, mais on ne peut recevoir |’Enfant que dans 
ses langes, des langes d’ailleurs tout semblables 4 ceux d’autres enfants. 
Pour s’étre inscrite dans la civilisation du Moyen-Orient, la Parole de Dieu 
n’en est pas moins divine. Encore faut-il la suivre dans cet abaissement-la 
qui manifeste son ineffable condescendance. JL. L. 


1 La publication se fera par fascicules de 300 a 400 pages, 4 raison de deux 4a trois par 
année, sur une période de 7 a 8 ans, et au prix de souscription de fr. s. 11.— 4 14.— le 
volume broché (relié fr. s. 18.— a 21.—). Le premier tome cofite, broché, fr. s. 15.10 (en 
souscription fr. s. 12.80). 
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